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स्वनाम-घन्य, दानवीर, रायसाहव 
श्री सेठ चान्दमल जी पांड्या, गौहाटो 
[ इस पुस्तक का प्रकाशन आपकी ओर से हुआ है! | 


आदय-निवेदन 


७०००-३१ फि ली टीएकीउीअरमनक०9>मक 


इस पुस्तक का श्रम न तो किसी दुराग्रह-पोषण के लिए हुआ हैं' 
और न जन-साधारण को सन्‍्मार्ग से विचलित करने के लिए किया 
गया हैं। लक्ष्य केवल एक रहा है कि जनता आगम-विधान को समझ 
ले और जीवन में श्रद्धान और विचार के राधार पर आचार भी 
अपनावे । विना आचार के श्रद्धा और ज्ञान टेसू के सुगन्धि-हीन सुन्दर. 
पुष्प के समान हैं । आत्मा का विकास चारित्र के विना नहीं होता, न 
आत्मा चारित्र के विना कभी बलवान होता है। हमारे प्रात: स्मरणीय 
तीर्थंकर तथा ऋषि, मह॒पषि महान तप त्याग सयम के बल पर ही साधा- 
रण आत्मा से महात्मा बने ओर महात्मा से जगत्युज्य परमात्मा बने । 
क्षायिक सम्यरहष्टि तथा अवधिज्ञानी तीर्थंकर यदि सच्चारिनत्र का आच- 
रण न फरते, तो आज उनका फोई भी व्यक्ति नाम भी न लेता ओोर 
न वे रंचमात्र अपना अभ्युदय कर पाते । 


तीथैकर प्रकृति के उदय से वीतरान तीर्थंकर को अपनी कैवलज्ञानी 
्षवस्था में मोन-भंग करके अपनी मधुर वाणी द्वारा उपदेश हसी 
करण देना पड़ता है कि जिस तपस्या से उन्होंने परमात्मपद प्राप्श 
किया है, उस तपोमार्ग का सुसद रहस्य जनता भी समझ ले शोर वह 
उप्का भाधरण करे। विना चारित्र के मनुष्य गौर पशु में कुछ अन्तर 
नहीं रहता। 

तो बादचयें और दुख होता है जब कि सोनगढ़ साहित्य के ग्रन्थों 
में जनता को चारित्र पक्ष से भ्रष्ट एवं अनुत्साहित करने के लिए अणु- 
ब्रत, महाश्नत, तप, त्याग, सयम धर्थातु चारित्र को, जो कि आत्मा का 
मल दूर करने वाला है, आत्मा का विकार बताया जाता है। क्‍या 


ख 


हमारे श्री १००८ भगवान ऋपमनाय आदि तीर्थकरो ने तथा श्री कुन्द- 
कुल्द ग्रादि ऋषियों ने एवं अ्गणित सद्ग्ृहस्थों ने अरणुरुतों महाव्रतो 
फा आचरण करके अपने आत्मा में विकार पैदा क्रिया था ? 

दया, अहिंसा, दान, पूजन आदि आचरण को हमारे श्रद्धेय "पियो 
में ''आचरणीय घमं” बतलाया है | उनव-- 

“घम्मो दयाविसुद्ों झरणाएं जावसहावस्त, हिंचारहिये 
धम्मे, दाण पुजा घुश्व॒ सावयधस्ते, ज्लाणज्मयरा म्ुक्‍्ख जहधम्से 
परस्परोपग्रहों जीवानां 

'. आदि सच्चारित्र-पोपक वावयों पर परदा डालकर जब सोनगढ़ 
साहित्य 'दया भौर अहिंसा को त्याज्य' (छोडने योग्य) कह कर 
आप वावयों की अवहेलना करता है। जियो और जीने दो” वाक्य को 
'भ्ज्ञानियो की बात” कहता है, तब जैन धर्म का अपमान देखकर दुख 
होता है । क्या जिनेन्‍्द्र भगवान का, जिनवाणी का तथा आचाय॑ कुन्द- 
कुन्द आचार्य का श्रद्धालु जन अपने मुख से ऐसी अश्वद्धा की बातें कह 
प्कता है ? 

; पथ- प्रदर्शन 

जनता प्राय विवेक-्शुन्य होती है, मतत उसको प्रभावशाली मेता 
ज़िघर भुकाना चाहे, कुका सकता है। भारतवर्ष भे विश्वहितपी धर्मे- 
प्रवतेको मे प्राणी-ताव को अभयदान देने वाले अहिसामय धर्म का 
प्रचार किया, तो जनता ने उसे हृदय से अपनाया। मास-लोलुप 
स्वार्थी नेताओ ने पशुग्रज्ञ का प्रचार किया, तो साधारण जनसपुदाय 
उस दिसा मार्ग को धर्म मानकर देसे पशुयज्ञ करने लगा । विषय- 
लौलुपी बाममार्गी नेता ने यदि पाच मकार (मंथुन, मास, मद्य, मीन , 
और मुद्रा) के सेवन को मुक्ति का मार्ग बतला कर भैरवी-चक्त के 
समय अपनी माता, बहितउ, पुत्री आदि जिस हिसी भी स्त्री की चोली 
हाथ मे आ जाने पर उसके साथ कामक्कीडा करने का प्रचार किया तो 

उस मार्ग के अनुयायी भी हजारो लाखो, स्त्ी पुरुष दन गये । सनु 


र्गीं 


१६१४ के जमे प्रथम मह़ायुद्ध से पहले जार के श,समकाल॑ में रस 
पुटिन नामक प्रभावशाली धूर्त ने रूप में व्यभिचार को परमेश्वर से” 
मिलने का साधन बतलाया तो रूस के हजारो व्यक्ति उस मार्ग पर 
चल पडे । 


भाज से ढाई हजार वर्ष पहले अहिसा धर्म का प्रचार करने वाले 
मगध देश के समकालीन दी क्षत्रिय राजकुमार तपत्वी बनकर कायक्षेत्र 
में उतरे । एक थे अन्तिम तीर्थंकर भगवान महावीर और दूसरे थे 
' महात्मा बुद्ध । भयवान महावीर ने अपने पूर्ववर्ती तीथैकरों की साधु- 
' चर्या को अपनाया । नग्न दिगम्बर वेष में उन्होंने मौनभाव से बारह 
वर्ष तक तपस्या की । वे अपने प्रण के अनुसार भोजन-विधि सिलने 
* 4र भोजन किया करते थे, क्रिसी का निमंत्रण उढीकार करके भोजन 
करने के लिये किसी के घर त जाते थे । अपने छ्िष्यों की सख्या बढाने 
का उन्हें लोभ नर्थी, इम कारण उन्होंने अपने किसी भी भक्त को 
मास-भक्षण करने आदि की किसी तरह की छूट नही दी । 
इसका परिणाम' यह हुआ कि ढाई हजार वर्ष के पदचात्‌ भी आज 
' उनका कोई भी अलुयायी: गृहस्थ या साधु माउ-सक्षों नहीं बन सकाः। 
उधर भहात्मा बुद्ध ने प्रारम्भ में जैनसाधु का नर्त दिग्रम्ब३ वेश 
अपनाया, कैशलो व करना, अपने हाथों से भोजन लेना आदि ज॑न सांधु 
'का आवरण किया । कुछ दिन पीछे जब वह चर्या उन्हे कठित प्रतीत 
हुईं तो उन्होने जेनसाथु के उस 'नग्न को छोड दिया और लाल कपड़े 
पहन कर सध्यम मार्ग अपनाया। तब उनको. जो व्यक्ति भोजन के 
लिये निमनन्‍्त्रण देता था उसके घर जाकर भोजन कर आते थे । 
इसके सिवाय कुछ मांभ-भक्षण के 'अभ्यासी सनुष्यो ने शिष्य 
बनने के लिये महात्मा बुद्ध से अनुरोध किया तो महात्मा बुद्ध ने 
त्रिकोटि-शुद्ध मांस को भक्ष्य (खाने योग्य ) कह दिया। यानौ/-- १-किसी 
जीव को स्वयं मार कर उसका मांध न खाशे, २--हिल्ली दूवरे 
व्यक्ति के द्वारा किसी जीव,को मरवा कर मांस न लो । ३--अंपने 


धघ 

खाने के लिये किसी से मास न मागो । इन तीनो तरह के सिश्वाय यदि 
पास प्राप्त हो जावे तो उसे खाया जा सकता हु ॥ 

मास-भक्षण को इतनी सुविवा देने से यद्याप महात्मा बुद्ध के 
अनुयायी शिष्य तो बहुत से वचन गये परन्तु वोद्धघमे मे महिसा का 
शुद्ध क्ाचरण न रहा, मास-भक्ष ण का प्रचार बौद्ध गृदस्थों से ही नहीं 
अपितु बौद्धसाघुओ मे भी हो गया जिससे आज बौद्ध धर्मावलग्बी कोई 
बिरला ही व्यक्ति ऐसा मिलेगा जो मास न खाता हो । बौद्ध धर्माचार्ये 
जिस ढग से अपने लिये मास उपलब्ध करते हैं, वह त्रिकोटि शुद्धि की 
एक घृणित विडम्बना है, उसे लिखना उचित न समझ कर यहा नही 
लिखते । 

इस तरह साधारण चारित्र में थोडी-सी भी छूट देने, का बहुत 
भारी अनुचित दूरगामी परिणाम होता है। 

श्री कहान जी स्वामी इस विषय पर गहराई के साथ विचार कर 
ध्यान दें । 

आज का मनुष्य विषय भोगो का कोड़ा बना हुआ है। वह ययेच्छ 
ब्यभिचार, अण्डा, मास खाने को, मदिरापान करने को अपने लिगे 
अच्छा रचिकर समझता है। आहिसा, ब्रह्मचयं श्रत आएि उसे अरुचिकर 
प्रतीत होते हैं। यदि उसको अपनी इच्छा की पूर्ति के लिये कोई घामिक 
आवरण मिल जावे तो उससे उसके घ॒र्मं और कम दोनो सघ जाते हैं। 

“आत्मा शरीर से सर्वथा भिन्‍त है क्योकि आत्मा चेतन अमृतिक 
पदार्थ है, शरीर जड मूतिक है। आत्मा की क्रिया आत्मा में है, जड़ 
शरीर की क्रिया शरीर में है। शरीर की क्रिया आत्मा मे कुछ विकार 
नहीं कर सकती । आत्मा न कुछ खाता है, न कुछ पीता है, न कोई 
शारीरिक क्रिया करता है। खाना पीना, या त्रत उपवास आदि जड- 
क्रिया है। १र-पदार्थ कुछ विकार या उपकार नही कर सकता ।” 

इस तरह का उपदेश (जो कि मूलतः गलत है वयोकि खाना, 
दीना, विषयभोग भादि आत्मा और शरीर की सम्मिलित क्रिषा हैं ।) 


ड्ढः 


महापापी, गण्डा-भक्षी, पराजुना एवं वाराड्ना-प्रिय तथा ब्रत सर्यभ 
से अरुचि रखने वाले व्यक्तियों को बहुत प्रिय लगता है । बणेकि ऐसे 
उपदेश के द्वारा उनकी आध्यात्मिकता और शारीरिक-तुष्टि काक्षा, 
मे दोनों बातें सिद्ध हो जाती हैं। इस तरह से अध्यात्म-प्रं मियो की 
जन-सख्या अच्छी बढ़ सकती है, परन्तु भविष्य मे और वतेमान में भी 
इसका दुष्परिणाम जनता को कुपथगामी बन सकता है। 


अत. श्री कहान जी स्वामी आत्मा के छुद्ध स्वरूप की रुचि तो 
जनता मे उत्पन्न करें किन्तु इसके साथ ही हिंसा, व्यभिचार भादि से 


बचने के लिये अपने जनुयायियों को कहिसा आदि ब्रत पालन करने का 
तथा मास मदिरा अष्डा, पराडुना, वारांगना-सेवन के त्याग करने का 
भी कड़ाई के साथ उपदेश धवश्य दें। एव दिगम्बरेत्तर आम्ताय-अनुसार 
ऐसे उपदेश देने का परित्याग करें कि 'दया, अहसा धर्म नहीं है ४ 


जबकि आज इवे० तेरापन्धी जाचाबं तुलसी जी इस युग की आवश्यकता 
फा अनुभव करके अहिसा भाविक असुश्रतों का समस्त जनता में प्रचार 


कर रहे हैं। 

श्री कहान जी स्वामी स्व एक संस्था रूप हैं, अतः उनकी नुटियों 
का सुधार एक संस्था का सुधार है । अत: डनके हित की दृष्टि से यह 
सद कुछ लिखा गया है। वदि इस पुस्तक में कही पर कोई कटु शब्द 
लिखा हुआ प्रतीत हो तो उसे छोड़ कर मैरी जास्तरिक सदुभावना का 
ध्यात रकक्‍ला जावे, ऐता निवेदन है। 

पुस्तक छुप जाने पर कुछ विदयों पर जौर भी कुछ महत्त्वपूर्ण 
आगम-अ्माण प्राप्त हुए, उन्हे किर कभी प्रकाश मे लाया जावेगा ! 
प्रमं ग-वश अनेक बातो की पुनरुकित हुई है । 
वैशास यदी १० रविवार विनम्न-- 


वीर स० २९६६२ 
विक्रम सत २०२३ 0 शास्त्री 


दिनाक १० अप्रैल १६६६ (चावली-प्रागरा, मुलतान) 


$ 


विषय-सूची 

फकर्मांक विषय 

१ श्री कहान जी स्वामी 

२. निदचयनय, व्यवहारनय 

३. छुद्ध-अशुद्ध द्रव्य-पर्याय 

४, सोनगढ का गलत सिद्धान्त 

५, भोक्षमार्गं | 

६. पहली वार्ता | हिंसा-महिसा हु 

७. द्ास्माघार 

८. इसरी वार्ता | दया 

&€, गलत आधार 
१०. तीसरी वार्ता । णुम भाव 
११. चौथी वार्ता । छहढाला के धर्य का अनर्थ 
१२. सोक्षमार्ग 
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के? 3? कै? 
नम. सिद्धेभ्प: । 
शान्तिजिनो से भगवान्‌ शरण्यः । 


सत्पथ-दर्पण 


परमागमस्य बीज, निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानस्‌ । 
सकलनयविलसितानां, विरोधसथनं नमाम्यनेकान्तस्‌ ॥ 


जो परम-आगम का वीज (आधारशिला) है, जन्मान्ध पुरुषों द्वारा 
हाथी के विभिन्‍न अद्भो को छूकर उतने अग को ही हाथी समझ लेने 
के समान, वस्तु के आशिक ज्ञान को वस्तु के सर्वाश की कल्पना 
करने वाले एकान्तवादियो का निराकरण करने वाला है तथा समस्त 
निदरचय व्यवहार आदि नयो के पारस्परिक विरोध को दूर करने वाला 
है, उस अनेकान्त सिद्धान्त को मैं नमस्कार करता हूँ। 


गतवर्ष वीर सं० २४६१ वेशाख सुदी ६ से १३ तक, मई १६६५ 
मे शान्तिवीर नगर (श्री महावीर जी राजस्थान) श्रतिशय तीथ॑क्षेत्र 
पर श्रीमान सिद्धान्त वारिधि, सिद्धान्त भूषण वा० रलचन्द्र जी जैन 
मुख्तार सहारनपुर की अध्यक्षता में श्री भा० दिगम्बर जैन शारित्रि- 
परिषद का अधिवेशन हुआ था। उस अधिवेशन में १२ प्रस्ताव 
पारित हुए थे। जिनमें से १० वा प्रस्ताव “सोनगढ़ से प्रकाशित 
साहित्य दिगम्बर जेन श्रागम के विरुद्ध है” इस विषय पर श्रीमान 


हि 


बिद्वान्‌ ब्रह्मचारी उलफतराय जी ने उपस्वित किया था, जिसका सम- 

थैन श्रीमान प० राजेख्कुमार जी न्‍्वायती्थे मथुरा ने किया था। यह 
प्रस्ताव १५ हजार सब्यक उपस्बित जनता के यमक्ष सर्वेसम्मति से पास 
हुआ था। इसमें सोनगढ के साहित्य की २१ बातों का उल्लेख है । 


इस प्रस्ताव के उत्तर मे सोनगढ से प्रकाशित पत्र आत्मवर्म के 
२ जनवरी १६६६ के अच्छू में 'सोनगढ साहित्य आगमानुकूल हैं 
णीप॑क एक लेस प्रकाशित हुआ है, इस लेस पर लेसक का नाम नही 
दिया गया है। इससे यह लेख सम्पादक महोदय का लिखा हुआ प्रतीत 
होता है । परन्तु इस लेख को उसी श्ीपंक द्वारा पृथक्‌ टू बट के रूप 
में भी प्रकाशित किया गया है और उस पर लेखक का नाम श्री १० 
यथीधर जी कलफता है। आपने नस्कृत भाषा में भास्त्री परीक्षा तथा 
हिन्दी भाषा मे एम० ए० परीक्षा उत्तीर्ण की है। समवत आपको 
गोम्मटसार आदि उच्च संद्धातिक ग्रन्यो तथा ताकिक ' ग्रयो के 
अध्ययन का अवसर नही मिला, यह दात ट्रक्‍्ट “सोनगढ साहित्य 
आगमानुकूल है” से मिलती है। अल्तु । वह लेख तथा दू नंद आपका 
लिखा हुआ मान कर ही उसके उत्तर मे लिखा जा रहा है । 


श्री कहान जी स्वामी 


मूल सध के प्रतिष्ठापक, महान आध्यारितक आचार्य श्री कुन्दकु द 
स्वामी ने समयसार, प्रवचनसार, पचास्तिकाय नियमसार, रयणसार, 
दर्शन पाहुड, चारित्र पाहुड, मोक्ष पाह्‌ड, यूत्र पाहुड, बोध पाहुड भादि 
अनेक अन्यो की रचना की है। इनमे से समयसार भ्रन्थ मे यद्यपि यत्र- 
तत्र व्यवहार नय अनुसार भी कथन है, परन्तु मुख्यतः उसमें निदचय 
नय के अनुसार कथन है । इस आव्यात्मिक ग्रन्थ का स्वाध्याय करके 
अनेक व्यक्तियों ने श्री बुन्दकुन्द आचाय| में अपनी भास्था रखकर 
दिगम्बर जैन आम्नाय के आचार-विचार को अपनाया है। मुलतान में 
तत्ववेता श्री चौदुराम जी सिंधी तथा सेठ भोलाराम जी बगवानी 


रे 


(ओसवाल) की दिगम्बर आम्नाय मे आस्था समयसार ग्रन्थ का स्वा- 


ध्याय करने के अनन्तर ही हुई । 

श्री कहान जी स्वामी [जिनका प्रचलित सुगम नाम श्रीकान जी 
स्वामी है ।] स्थानक्वासी साधु थे, आपने भी सौभाग्य से समयसार का 
स्वाध्याय #िया और श्री कुन्दकुन्द आचाये के भक्त बनकर आपने भी 
दिगम्बर-आम्नाय मे प्रवेश किया है । धर्मानुराग-वश हमारे हृदय में 
उनका अच्छा आदर सन्‍्मान है। 


जहाँ आपने स्थानकवासी सम्प्रदाय की विचार-धारा का परित्याग 
करके दिगम्बरीय विचार धारा को अपनाया, वहाँ आपने अभी तक 
[लगभग २४५ वर्ष से] न तो महान्नरती मुनि चारित्र का आचरण किया 
और न अखुत्रती चारित्र का आचरण किया । यद्यपि आप द८दवी प्रतिमा 
का आचरण सुगमता से कर सफते है परन्तु आपने अभी तक पहली' 
दूमरी तीप्री आदि क्रिसी भो प्रतिमा का आचार ग्रहण नही किया | 
इसी कारण वे अपने आपको अविरती कहते है । 


इसका कारण यह प्रतीत होता है कि पहले तो आप महान्नती 
साधु थे, परन्तु अब श्री कुन्दकुन्द आचार्य के अनुसार दिगम्बर महाकन्रती 
साधु बनना तो आपको संभवतः अशक्‍्य दीखता है और पूर्व॑बर्ती 
महात्रती से श्रावक-आचार ग्रहण करने मे आपको संकोच होता है । इसी 
कारण आप ऐलक क्षुल्लक या श्रावक ब्रत आदि किसी भी पद का 
आचार ग्रहण नही करते । 


इसके सिवाय ऐसा भी जान पडता है, कि आप कुछ सुखाभ्यासी 


बन गये हैं, अतः त्रत तप संयम आपको अपने लिये कठिन प्रतीत होता - 


है। अस्तु', कुछ भो हो । आप अनगार और नैष्ठिक सागार आचार मे 
से कोई भी चरित्र ग्रहण नही 'करना चाहते, तो न करें, इसमे तो 
आपकी ही आध्यात्मिक हानि लाभ का' प्रइन है, किन्तु आपका एक 
चर्म-प्रवारक के नाते यह मुख्य कतंव्य है कि आप अपने अनुयायी भक्तों 


8 


हि 


। 


१. 


को कम-से-कम श्रावक ब्रत ग्रहण करने की प्रेरणा करते रहें, जिससे 
बर्तमानकाल में भगवान ऋषभनाथ के समय से प्रचलित हुई और बब 
पक चली आई श्रद्धा-ज्ञान-चारिव्रमयी जैन सस्क्ृति का उच्छेद न हो, 
आपकी अनुयायिनी जनता में वह व्यवहार रत्वत्रयात्मक जैन संस्क्ृत्ति 
बनी रहे । 

यदि आप ऐसा करना भी उचिन नही समझते, तो कम से कम 
अपने प्रवचनों द्वारा श्रो दुन्दकुन्द आचार्य की धर्म प्रचारिणी पद्धति को 
तो अवश्य अपनावें । उन्होंने समयसार की १२वीं ग्राथा में निश्चय 
नय को पूर्ण शुद्ध वीतराग हुए शुक्लष्यानी मुनिराजो के लिए उपयोगी 
[(प्रयोजनीय] चतलाया है और उससे नीचे के ग्रुणस्थानवर्ती मुनियों तथा 
एृहस्थ श्रावकों के लिये व्यवहार नय तथा चारित्र आचरणीय बतलाया 
है । तदनुसार आप भी शुद्धात्मा बनने का लक्ष्य रखकर उसके साधन- 
भूत चारिन्न के ग्रहण करने का प्रचार करें । 

किन्तु आप इससे उलटा प्रचार कर रहे हैं। जो चारित्र श्री कुन्द- 
कुन्द आचाये के कथनानुसार आत्मा के कषायो व विपयभोगों को मन्द 
करने के लिये उपयोगी एवं ग्राह्मग्भाचरणीय है उसको आप 'त्याज्य! 
लछिडने योग्य] बताते हैं, इससे साधारण अनभिज्ञ जनता को चारित्र के 
विषय में भ्रम होता हैँ । 

यदि दया, अहिंसा आदि ब्नतात्मक चारित्र आत्मा का अहितकारी 
एव त्याज्य विकार होता तो क्यो तो श्री कुन्दकून्द आचाये उसका 
भपने चारित्र पाहुड आदि ग्रन्थों में विधान करते और क्यो उसका 
स्वय आजीवन आचरण करते ? 


निईचय नय और व्यवहार नय 


' वस्तु के समस्त अशो को जानने वाला ज्ञान होता है और वस्तु के 
एक अश को जानने वाला “नय' होता है । 


मे 


नय के मूल दो भेद हैं १. द्रव्याथिक नय, २. पर्यायाथिक नय | द्रव्य 
[सामान्य जिसका विषय है, वह द्रव्याथिक नय है। पर्याय (विज्ञेष) 
जिसका विषय है वह यर्यायाथिक नय है । आध्यात्मिक भाषा मे द्रव्याथिक 
नय को निश्चय नय और पर्यायाथिक नय को व्यवहार नय कहते हैं । 

जैसे आम को रस की अपेक्षा से मीठा कहते हैं किन्तु रंग [रूप] 
की अपेक्षा से उसे मीठा नही कहते, रग की अपेक्षा से उसे पीला 
कहते हैं | इसी तरह द्रव्य [सामान्य] जिसका विषय है वह निश्चय नय 
है और पर्याय जिसका विषय है वह व्यवहार नय है। द्रव्य के बिना 
पर्याय नही होती और पर्याय के बिना द्रव्य नही होता। आत्मा एक 
द्रव्य है वह सिद्ध, ससारी, मनुष्य, देव, पशु, नारक पर्याय मे से किसी 
न किसी एक मे अवश्य होता है और सिद्ध आदि कोई भी पर्याय आत्मा 
रूप भवश्य होती है | इस तरह द्रव्य और पर्याय अभेद रूप हैं 


यही बात पंचास्तिकाय मे श्री कुन्दकुन्द आचाय लिखते हे-- , 
पज्जयविजुर्द दव्वं, दव्वविजुत्तं य पज्जया णत्थि । 
दोण्हूं अणण्णभूदं, भाव॑ समणा परूचिति ॥१२॥ 

अर्थ --पर्याय के बिना द्रव्य नही होता और द्रव्य के बिना पर्याय 


नही होती । द्रव्य और पर्याय का परस्पर अनन्यभूत [अभेद] भाव है । 
ऐसा श्रमण [भगवान महावीर] कहते हैं । 


इसी तरह बिना गुण के कोई द्रव्य नही होता और बिना व्रव्य के 


ग्रुण नही होता । ज्ञान आदि गुण के बिना आत्मा कुछ नही है, और 


आत्मा के विता ज्ञान ग्रुण भी कुछ नही है। यानी--गुण और द्रव्य 
अभेद रूप है । 


पचास्तिकाय मे बताया है-- 


दब्देण विणा ण गुणा, गुण्णेहि दव्च विणा ण॒ संभवदि। 
अव्वविरित्तो भावो, दव्वगुणाण हवदि तस्हा ॥१३॥ 
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थे -द्रब्य के बिना गुण नहीं होते तथा ग्रुणों के बिना द्रम्य 
नही होता है, इस कारण द्रव्य और गुणों का परस्पर अव्यत्तिरिक्त 
[भेद] भाव है । 


उसी प्रकार गुण की कोई न कोई पर्याय [दशा] होती है, इसलिये 
विना पर्याय के गुण नही होता भौर ग्रुण के बिना कोई पर्याय नही 
होती । ज्ञान गुण है तो उसकी मति, श्रुत, अवधि मनपर्यय और केवल 
इनमे से कोई न कोई पर्याय अवद्य होती है । 

इस तरह द्रव्य, गुण, पर्याय ये तीनो अभेदात्मंक एक रूप भी 
हैं वयोकि एक दुसरे के विना क्षणभर भी नही ठहर सकते । और भेदा- 
त्मक भी है क्योकि तीनो के लक्षण [तोौनो को भिन्‍न-भिन्‍न समभने के 
चिह्न] अलग-अलग हैं । जो द्रव्य है सो पर्याय नही है, जो पर्याय है सो 
प्रव्म नही है। जो गुण है सो न द्रव्य है, न पर्याय है। जो द्रव्य है मो 
ग्रुण नही हैं। 


इसी तरह इनके ग्रहण करने वाले नय भी पृथक पृथक्‌ है किन्तु 
ब परस्पर एक दूसरे की अपेक्षा रखते हैं । 


कर्म विनिमुवत शुद्ध आत्म-द्रव्य, शुद्ध दृव्याथिक नय का अपरनाम 
शुद्ध निश्चय नय का विपय है भौर कर्म -उपाधि सहित ससारी आत्ता 
भ्शुद्ध ब्रव्याथिक या अशुद्ध निश्चय नय का विषय है । इसी प्रकार कमे- 
पुवृत शुद्ध आत्म-पर्याय [सिद्ध पर्याय] शुद्ध पर्यायाथिक या शुद्ध व्यवहार 
भय का विषय है और आत्मा की कर्म-सहित ससारी पर्याय भशुद्ध 
पर्यायाथिक अपरनाम अजशुद्ध व्यवहारनय का विषय है। 

यह उल्लेख स्पष्ट रूप से आलाप पद्धति मे बतलाया गया है । वहाँ 


दृ्पाथिक (निश्चय नय के १० भेदो मे शुद्ध दरृव्याथिक और बशुद्ध 
इृव्या थक ये दो भेद भी है और पर्यायाथिक [व्यवहार नय] के भी शुद्ध 


श्रौर अशुद्ध दो भेद है तथा दोनो [द्रव्याथिक, पर्यायाथिकी /नग्नो के 
दृष्टान्तो मे सिद्ध और ससारी को, द्रव्य और पर्याय के रूप मे उपस्थितु - 
किया है। समयसार की गाथा--- 


बबहारोडसुवत्थो, सुधत्थो दसिरो दूं सुद्धछाओ। 
भुयत्थवस्सिदों खलु, सम्माइट्ठो हवइ जीवों ॥११0७ 
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की व्याख्या करते हुए श्री जयसेन भ्राचायं ने लिखा है-- 

द्वितीयव्याख्यानेन पुनः ववहारो अश्ुदत्थो व्यवहारो5सुत्राथो 
भुदत्थो भुतार्थइच देसिदो देशितः कथित: । न केवल वयवहारों 
देशित: सुद्धिणओ शुद्धनिददयनयोपि। ढु शब्दादय शुद्धनिधच- 
यनयोदि । इति व्याज्यानेन भुत्तासुतार्थव्यवहारोषि दिया, 
शुद्धनिश्वपाशुद्धनिदहचयमेदेव नि३च्ंवनयोपि हिंघा, इति 
नयचतुष्ठय 

यानी --दूस री व्याल्यासे व्यवहार तय भूतार्थ भी है और अमृता 
भी है। केवल व्यवहार नय ही भृताप अमूतार्थ रू दो तरह का 
नही है किन्तु तु” शब्द से यह निएचय नय भी भूताथथ, अभूतार्थ रूप दो 
प्रकार का है । इसी तरह १-भूतार्थ (शुद्ध) निश्चय नय, २-अभृतार्थे 
[अशुद्ध) निशचयतय, र३े-भूतार्था [शुद्ध) व्यवहार नय और 
४-अभृतार्थ [अशुद्ध]| व्यवहार नय इस तरह चार नय है । 

श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव ने भी द्रव्यसग्रह मे निश्चय नय के शुद्ध, 
अशुद्ध दो भेद बतलाये है, वे जीव के कर्ता अधिकार मे लिखते हैं - 


पुरगलकम्धादीण, कत्ता ववहारदो दु णिन्चयदों । 
चेदणकस्माणादा, सुद्धणया सुद्धभावाणं ॥८॥॥ 
यानी-आत्मा व्यवहार नय से ज्ञानावरण दर्शनावरण मोहंनीय 


आदि पुदूगल कर्मों का तथा च मकान वस्त्र आदि पदार्थों का कर्ता 
(करने वाला] है और निरचय नय से अपने राग हं पे आदि चैतन्य 
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कर्मों [भावकर्मों] का करने वाला है तथा झुद्ध निश्चय तय से अपने 
शुद्ध भावी का करने वाला है। 


इन भाष॑ ग्रयो की साली से यह वात सिद्ध होती है कि नि३चयनय 
शुद्ध और अशुद्ध यानी भूता्थ और अभुतार्थ द्रव्य को प्रहण करता है 


तथा व्यवहारनय भी भूतार्थ, अभूतार्था (शुद्ध और अशुद्ध) पर्याय को 
ग्रहण करता है । 


शुद्ध-अशुद्ध द्रव्य-पर्याय 
श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र आत्मा के गुण हैं। यदि ये गुण शुद्ध होते हैं 
यानी-क्षायिक सम्यवत्व, केवलज्ञान, यथाख्यात चारित्र रुप होते हैं, 
द्रव्यकर्म--दर्शन मोहनीय, ज्ञानावरण और चारित्र मोहनीय कर्म से 
अस्पृष्ट, अप्रभातरित होते हैं, तो आत्मद्रव्य शुद्ध होता है। उस शुद्ध 
आत्मद्रव्य को ग्रहण करने वाला नय शुद्ध द्रव्याथिक या भृताथे शुद्ध 
निशचयनय होता है । 


यदि ज्ञानावरण कर्म के उदय से तथा दशन मोहनीय रूप मिथ्यात्व 
के सम्पर्क से आत्मा का ज्ञान गुण अज्ञान [अल्पज्ञान तथा मिथ्या ज्ञान] 
रूप होता है, दर्शन मोहनीय कर्म के उदय से आात्मा का श्रद्धा गुण 
मिथ्यात्व रूप होता है, आत्मा का चारित्र मोहमीय कर्म के उदय से 
राग, द्वप, क्रोच, लोभ आदि भावकर्म रूप होता है, तो उन अशुद्ध 
गुणमय होने के कारण आत्मा अशुद्ध होता है। उस अशुद्ध आत्मद्रव्य 
को विपय करने वाला [जानने वाला] नय जशुद्ध द्रव्याथिक या 
भभूतार्थ अशुद्ध निर्चयनण होता है । 


कर्म नोकमं-रहित सिद्ध पर्याय आत्मा की शुद्ध पर्याय है। उस 
शुद्ध आत्म-पर्याय को ग्रहण करने वाला छुद्ध पर्यायाथिक यानी--शुद्ध 


व्यवहारनय है । भिद्धों का तथा अन्य शुद्ध द्रव्यो का उत्पाद व्यय इसी 
भृतार्थ [शुद्ध] पर्यायाथिक अपरनाम शुद्ध व्यवहार नय का विषय है। 
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ज्ञानावरण, मोहनीय आदि कर्मों के उदय से आत्मा की बशुद्ध 
पर्याय होती है, नरक, पशु, मनुष्य, देव आयु तथा नरकगति, पशुगति, 
देवगति, मनुष्य गति कर्मों के उदय से ससारी आत्मा की नरक, पशु, 
| मनुष्य और देव पर्याय आत्मा की अशुद्ध पर्याय है । उस अशुद्ध आत्म- 
पर्याय को विषय करने वाला नय अशुद्ध पर्यायाथिक या अशुद्ध अथवा 
अभूताथे व्यवहार नय है । 

इस तरह समयसार के टीकाकार श्रो जयप्तेनाचार्य, आलापपद्धति 


के निर्माता श्री देवसेनाचार्य, द्रव्यप्तम्रह के रचयिता श्री सिद्धान्तिदेव 
नेमिचन्द्र आचार्य का अभिप्राय है। 


जीवद्रव्य और पुद्गल द्रव्य जब अशुद्ध होते हैं तो उत्त अशुद्ध द्वव्यों 
का ग्राहक निरचयनय छुद्ध न होकर अशुद्ध यानी अभुतार्थ निश्चयनय 
है । संसारी आत्म-द्रव्य कोई कल्पित द्वव्य नहीं है। अभव्य आत्मा 
तथा दूरातिदृर भव्य आत्मा अनादिकाल से अनन्त काल तक अशुद्ध रहा, 
अशुद्ध है जौर अशुद्ध, ही रहेगा, ऐसे अमिट अपरिवर्तंनीय अशुद्ध आत्मा 
का ग्राहक नय अभूतार्थ निश्चयनय ही हो सकता है। उसका ग्राहक 
न तो व्यवहारनय हूँ क्योकि व्यवहारनय पर्याय को ग्रहण करता है, 
पर्यायाथिक का ही आध्यात्मिक नाम व्यवहार है | शुद्ध निश्चयनय भी 
नित्य-भाव कर्ममय आंत्म-द्रव्य का ग्राहक नही बनता । अतः अभृताथे 
(अशुद्ध) निरचयनय ही अभव्य या दूरातिद्र भव्य को ग्रहण करता है । 


इसी तरह आत्मा की नोकम द्रव्यकर्म भावकर्म-रहित तथा प्रतिक्ष- 
णवर्ती उत्पाद व्यय-सहित मुक्त दक्षा या सिद्ध पर्याय भूतार्थ व्यवहार 
नय का विपय है । अन्य धर्मं, अधर्म, आंकाश, काल, इन छुद्ध द्वव्यों 
की उत्पाद व्यय रूप पर्याय भी शुद्ध यानी-भूताथ्थ व्यवहार नय का विषय 
है। अनित्यात्मक पर्याय होने से तो निश्चयनय [द्रव्याथिक नय] उसे 
विषय नहीं कर सकता और शुद्ध पर्याय होने के कारण अशुद्ध व्यवहार 
नय उसे ग्रहण नही कर सकता । कं 
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ह 
सोनगढ़ का गलत सिद्धान्त 

अत सोनग़ढ के साहित्य भें व्यवहार नय को जो सर्वेधा अभूृतायं 
(असत्यार्थ) मान कर त्याज्य बतलाया जाता है, बह गलत है। क्योकि 
प्रत्येक पदार्थ द्रव्यहृष्टि से निश्चय नयानुमार जितना सत्य है, या भूताये 
है, उतना ही सत्याथ॑ या भूतार्य पर्याय दृष्टि से व्यवहार नय अनुसार 
है। तथा च भशुद्ध पर्याय-ग्राही व्यवद्वार नग जिस तरह अभूताय॑ है, 
उसी तरह अशुद्ध द्रव्य-्याही निरवय नय भी अभूतार्थ था असत्याव॑ 
होता है । किन्तु वह कूठ नही है। समयसार गाया १४ की टीका में 
व्यवहारनय को श्री अमृतचन्द्र आचाथे ने सत्यार्थ कहा है । 

समयप्तार गाथा ४६ की टीका मे श्री अमृतचन्द्र ने कहा है कि यदि 
व्यवहारनय को न माना जाये तो हिंसा, वन्च, मोक्ष का अभाव हो 
जायगा। निरचय नय विषयक एकान्त भूतार्थ (प्तत्याय) रूप मान्यता 
तथा व्यवहार नय विपयक एकान्त रूप से अभूतार्थे [असत्याथ] भूठ रूप 
मान्यता सोनगढ़ सिद्धान्त की मूल में बज़भूल है। इस एक मूल 
गलती के कारण सोनगढ का फर्नित [कऋल्व्रित] सभी प्िद्धान्त गलत 
वन गया है। क्योक्ति जिस तरह व्यवहार नयका एकान्तवाद मिथ्यात्व 
है उसी तरह निडइचय नय का एफकान्त पक्ष भी एकान्त मिथ्यात्व है । 

आलापपद्धति ग्रन्थ के अत में अध्यात्म नय का जिवेवत निम्त 








प्रकार किया है--- नय 
अल मटिक ला आवक अत मल 
| | 
निश्चय व्यवहार 
| 
४ | 

शुद्ध अशुद्ध सद्भूत (एक द्र॒व्यके असद्‌ भूत 
भेद करे) दि भिन्‍न द्वव्यो 


] का सबंध] 
| | 








| | 
उपचरित अनुपचरित उपचरित अनुपचरित 
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सोक्ष मांगे ३2 क 

आत्मा मे ससार-भ्रमण के कारणभूत जो मिथ्यात्व, अज्ञान भऔौर 
राग द्वेष आदि भावकर्म है वे दर्शन मोहनीय, ज्ञानावरण तथा चारित्र 
मोहनीय कर्म के निित्त से होते है | श्री कुन्दकुन्द आचाये ने समय- 


सार मे इस पर यो प्रकाग डाला है-- 


जीवपरिणामहेदु, कम्मत्तं पुर्गना परिणसंतति । 

पुग्गलकन्मण्िप्तित्त, तहेव जीवोबि प्रिणमइ | ८४०॥। 
ण॒वि कुब्वदि कम्मभुरो, जीवो कम्म तहेव जीवगुरो । 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु, परिणाम जाए दोण्हपि ॥८१॥ 


अर्थ--जीव के राग ह्वष आदि परिणामों के कारण कार्माण 
पुदगल जानावरण आदि द्रव्यकमेरूप परिणमन करते है और उसी 
तरह पौद्गलिक द्रव्यकर्म ज्ञानावरण आदि के उदय के निमित्त से जीव 
भी अज्ञान असयम आदि रूप परिणमन करता है। जीव पौदगलिक 
कर्म मे कुछ नही करता और न पौदुगलिक कम बात्मग्रुणो मे कुछ 
करता है, किन्तु परस्पर आत्मा और पौदुगलिक ज्ञानावरण आदि द्रव्य 
कर्म के निरमित्त से आत्मा और द्रब्यकर्मों का परिणमन होता है । 


आत्मा जब तक अपने राग द्ेष आदि भाव-कर्मो से तथा मोहनीय 
आदि द्रव्य कर्मों से एव नोकर्म औदारिक आदि बरीर से मुक्त नही 
होता, तव तक वह अजर अमर, पृण्ण-शुद्ध-स्वतन्न नही हो पाता । तीनो 
तरह के कर्मो (द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकरमम) से मुक्त होने का उपाय 
सम्यग्दगत सम्परज्ञान और सम्यक्त चारित्र हैं। इसी कारण तत्वाथे- 
सूत्रकार श्री उमास्वाति आचार्य ने तत्वायेसूत्र का आरम्भ करते हुए 
लिखा है-- 


सम्परदरदॉनज्ञानचा रिन्राणि सोक्षमाग: | 


यानी-सम्यर्दर्शन सम्पग्जान, और सम्यग्क्‌ चारित्र मोक्षमार्ग [कर्मो से 
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मुक्ति का साधन ] है । यह रत्तव्य [सम्यग्दशंन, सम्पम्जान, संम्यकृ- 
चारित्र] दो प्रकार का है-१ व्यवहार, ३ निधचय । इसी कारण मोक्षमार्ग 
दो प्रकार का (निव्चय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्ग) ग्रन्थों में 
वतलाया गया है । 


पूर्ण सम्यवत्व, पूर्ण ज्ञान (केवल ज्ञान) और पूर्ण चारित्र (यथा- 
खयात चरित्र) या पूर्ण रत्तत्रय-मय आत्मा निश्चय मोक्षमार्ग है और 
उस निरुचय मोक्षमार्ग का साधन-भूत त्रतमरूप से हीन अधिक 
मात्रा सप चौये, पाँचवें, छठे आदि गुणस्थान से बारहवें ग्रुणस्थान 
तक का रत्वन्नय व्यवहार पोक्षमार्ग है। अत, निरचय मोक्षमार्ग साध्य 
है और व्यवहार मोक्षमार्ग उसका साधन है। व्यवहार मोक्षमार्ग ही 
परिपवव एव पूर्ण होकर निदचय रत्नवय रूप निरचय मोक्षमार्ग हो 
जाता है । 


श्री कुन्दकुन्द आचायें ने पंचास्तिकाय मे लिखा है--- 

घस्मादी सहहण, सम्मत्त' णाणसगपुच्वगद । 

चेदठा तबाम्हि चरिया, ववहारों मोफ्समग्गोत्ति ॥१६०१॥ 

अथें--धम्म-अधम, आत्मा आदि द्रव्यो का यथाथे श्रद्धान सम्य- 
दर्शन है । अग, पुर्वे आदि का बोध सम्यसज्ञान है और वारह प्रकार के 
तपो को करना सम्यक्चारित्र है। यह व्यवहार मोक्षमार्ग है । 

श्री अमृतचन्द्र सूरि ले इस गाथा की व्याल्या करते हुए अस्त मे 
लिखा है-- 

“निरचयमोक्षसागंस्प साधतभावभापदते ४ 

यानी---यह व्यवहार मोक्षमार्ग निर्चय बोक्षमागं का साधन है । 


णिच्छपणयेण भणिदों, तिहि तेहि समाहिदों हु जो अप्पा॥ 
'ए्‌ छुणदि कित्तिदि अण्ण ण छुयदि सो मोवलमग्गोत्ति ॥१६१॥ 


न 


अर्थ---निरचयनय से उन तीनो (पूर्ण सस्यकत्व, ज्ञान, चारित्र) 
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, ग्रुणमय जो आत्मा है जो कि अन्य न कुछ करता है, न छोडता है, वह 
' श्ात्मा निरुचय मोक्षमार्ग है 


इस गाथा की टीका के अन्त मे श्री अमृतचन्द्र सुरि ने लिखा है--- 


अतो नि३चयव्यवहारसोक्षमार्गयों: साध्यताधन - भावों 
नितरासुपपन्‍त इति। 

यानी--इस लिये निश्चय मोक्ष मार्ग और व्यवहार मोक्षमार्ग में 
साध्य, साधन भाव अच्छी तरह से घटित होता है । - 

इसी प्रकार नियमसार तथा अन्य अनेक ग्रन्थों मे भी मोक्षमार्गे 
दो प्रकार का बताया है । 


श्री अमृतचन्द्र ने तत्वाथेंसार में लिखा है-- 


निदचयव्यवहाराध्यां मोक्षमाों द्विधा स्थितः । 
तत्नाद्य: साध्यरूप: स्थादू द्वितीयस्तस्थ साधनम्‌ ॥श॥। 
* --उपसहार 
अर्थे--मोक्षमार्ग दो प्रकार का है--१-निशचय, और २-व्यवहार 
है । उनमे से पहला (निश्चय मोक्षमा्गं) साध्य है और दूसरा 
(व्यवहार मोक्षमार्गं) उस निश्चय मोक्ष मार्ग का साधन है । 


इसमें सोनगढ़ की विपरीत मान्यता 
साधन द्वारा साध्य की सिद्धि होती है ।५ इस नियम के अनुसार . 
साधन पहले होता है, पीछे उस साधन द्वारा साध्य की सिंद्धि होती है। 
इसीलिए व्यवहार धर्म या व्यवहार रत्नत्नय (अपूर्ण रत्नत्नय) पहले होता 
है। उस व्यवहार रत्नन्य द्वारा ही निरचयधर्म या निरचयरत्नत्रय प्रकट 
होता है। वह व्यवहार रत्नत्रय, जो कि सराग सम्यक्त्व, सराग ज्ञान 
सराग चारित्ररूप होता है, जंब तेरंहवें गुणस्थान मे पूर्ण वीतराग सम्य- 
क्त्व ज्ञान चारित्र रूप हो जाता है, तव उसका नाम निदचर्य रत्नन्नय 
होता है। जसे सुवर्ण-पराषाण १६ अग्निन्‍तापो से शुद्ध सुवर्ण बर 
जाता है। 


श्ष 


इस तरह चौथे, पाँचवे, छठे, सातवें आदि गुणस्थानों का व्यवहार 
रत्लन्नय बढना हुआ, उत्तरोत्तर शुद्ध होता हुमा तेरहवें गुणस्थान मे 
पूण ओर शुद्ध हो जाता है, अत. व्यवहार रत्लत्रय ही निदचय रत्नत्रय 
का गुणस्थान क्रम से परम्परा तथा साक्षात्‌ उपादान कारण है । 

अत एवं व्यवहार रत्नत्रय उस निव्चय रत्नत्रय का कारण है जौर 
पूर्ववर्ती है । 

इस विषय मे सोनगढ साहित्य की मान्यता उल्टी है, जो कि 
पचास्तिकाय, तत्वार्थनार आदि आगम के प्रतिकूल है। सोनगढ साहित्य 
की मान्यता है कि “व्यवहार रत्तत्रय या व्यवहार धर्म अथवा व्यवहार 
मोौक्षमार्ग उस निदचय रत्तत्रय या निवचचय धर्म अयबा निश्चय मोक्षमार्गे 
का कारण नही है ।” 

श्री कहान जी स्वामी का यह भी कहना है-- जैसे कि सोनगढ से 
प्रकाशित छहढाला की टीका (ढाल २ पद्य ३) आदि में यह अभिष्नाय 
लिखा है कि--- 

'गनिइच्चय धर्म पहले होता है और उसके पश्चात्‌ व्यवहार 
घर्में होता है ।' 

यह बात ऐसी उलटी है, जैसे कोई यह कहे कि “पुत्र के वाद 
माता-पिता का जन्म होता है । रोटी पहले वन जाती है और उसका 
आटा पीछे बनता है ।॥' 


यदि निश्चय धर्म पहले हो जावे तो फिर व्यवहार धर्म की भाव- 
ऋअयकता क्या रहेगी ? 


कोई भी ग्रन्थकार आचाये इस बात का प्रतिपादन नहीं करता । 
समस्त आए आगमो के प्रतिकूल, तथा सावब्य-प्ताधन या कार्य-कारण 
नियम के प्रतिकूल यह सोनगढ साहित्य की वार्ता है । 


सोनगढ वाले व्यवहार रत्नत्रय को मोक्ष का सावन नही मानते 
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किन्तु पचास्तिकाय की गाथा ११३ की टीका में श्री अमृतचद्र . आचार्य | 
ने लिखा है-- >. 


हट 


व्यवहारनथेत_ भिन्‍्नसाध्यसाधन-भावसवलस्ब्यानादि-भेद- 
वापतितबुद्धयः सुखेनेब्तरन्ति तीर्थ प्राथमिकाः । 


इसी कारण _ 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य तथा अमृतचद्र सूरि आदि ग्रन्थकारो के 
कथन-अनुसार आत्मा का निदचय या पूण शुद्ध धर्म 'साध्य' है और उस 
निदचय धर्म को प्राप्त करने का साधन चौथे असयत ग्रुणस्थान से लेकर 
दशवें या बारहवें ग्रुणस्थान तक का सराग तथा वीतराग अपूण व्यव- 
हार रत्नत्रय है या व्यवहार धर्म है। सातवें से दशवे गरुणस्थान तक 
अव्यक्त राग और चौथे से छठे गुणस्थान तक व्यक्त राग होता हैः अतः 
दछवें गुणस्थान तक निश्चय या पुरं-रत्नत्रय नही होता ।] 


इस लिये जो भव्य मुक्ति का इच्छुक है, उसे भिथ्यात्व का परि- 
त्याग करना चाहिये और सम्यकत्व का ग्रहण एवं पाँच पापों का त्याग 
करके, इन्द्रिय-विषय, कषायो को मन्द 'करके अखुब्नरती चारित्र तथा 
महाब्रती चारित्र ग्रहण करता चाहिये, जैसा कि कुन्दकुन्द आचार्य ने 
चारित्रपाहुड मे विधान किया है, तथा नियमसार मे बतलाया है, श्री 
अमृतचद्र सुरि ने तत्वार्थशार और पुरुषार्थ-सिद्धि-उपाय मे एवं अन्य 
श्री समन्तभद्र आदि आचार्यो ने रनकरण्ड श्रावकाचार आदि ग्रन्धो मे 
बतलाया है। 


महान्नत ग्रहण करके धमंध्यान- प्राप्त करने का प्रयत्न करना 
चाहिये। धर्मध्यान ही शुक्लध्यान बन जाता है । उस निविकल्प समाधि 
की अवस्था मे महान्नत, बोलने, विहार करने, ग्रन्थ निर्माण करने आदि 
भ्रवृत्ति रूप मे नही होते, क्योकि उस द्ञा मे प्रवृत्ति छठ जाती है । 


इसी बात को पृन्यपाद आचार्य ने समाधिशतक मे यो लिखा है--- 
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अपुण्यमत्रतेंः पुण्य ब्रत्मक्षिस्तयोव्यंय: । 
भन्रतानीव मोक्षार्थो, ब्रतान्यपि ततस्त्यजेतु ॥८5३॥ 
अन्नतानि परित्यज्य, न्नतेष परिनिष्ठित: । 
च्यजेत्तान्यपि सम्प्राप्प, परम पदमात्सन: ॥घढड॥ 


अर्थ--ब्रत न पालने से हिंसादिक पाप होते हैं और अहिसादिक 
क्षत्रों द्वारा पुण्य होता है। पुण्य और पाप कर्मो के नष्ट हो जाने से 
झात्मा की ससार से मोक्ष हो जाती है। इस कारण मोक्ष-इच्छुक 
(घुक्लध्यान के समय) ब्रतो के विकल्प को भी छोड़े । 


पापों का त्याग करके ब्रतों को ग्रहण करना चाहिये भौर आत्मा 
परम पद (निविकल्प समाधि) मे ब्रतो के विकल्प भी त्यागे ॥ 


इस तरह इन्द्रियों की विषय-वासना मिटाने के लिये, काम विकार 
स्वादु-लोलुपता दूर करने के लिये एवं कषायो को मद करने 
के लिए अणुब्रत, महान्नत रूप चारित्र ग्रहण करने का विधान आचार्यों 
ने अपने ग्रन्थो मे किया है तथा श्री कुन्दकुन्द आचाये आदि सभी 
ऋषि मुनियो ने उस चारित्र का आचरण भी किया है। निरचय घर्म 
पाने के लिए भगवान्‌ ऋषभनाथ ने एक हजार वर्ष तक महात्रत चारित्र 
का आचरण किया । 


तब श्री कहान जी स्वामी अगुन्नतों ओर महान्नतो को आत्मा का 
विकार बतलाते हैं भौर व्यवहार चारित्र को त्याज्य (छोडने योग्य) 


कहते है ! 


पहली वार्ता 
(हसा-अहिसा 


श्री महावीर जी क्षेत्र पर हुए दि० जैन शास्त्रि परिषद के अधि* 
वेशन मे जो १०वाँ प्रस्ताव सोनय्ढ़ साहित्य के विरोध से सर्वेसम्भति से: 
पारित हुआ था उसमे सबसे पहली बात सोनगढ़ साहित्य के हिसा केः 
गलत विषेचन से सबधित है । श्रस्ताव में सोनगढ़ से प्रकाशित आत्म- 
धर्म पत्र के वर्ष १ श्रक ४ पृष्ठ २१ तथा वर्ष ४ अंक २ पृष्ठ १६ पर 
प्रकाशित लेख के अन्तगेत प्रयट किये गये अभिप्राय का साराश दिया 
था, जैसा कि प्रस्ताव में सक्षेप मे दिया जाता है । 


श्री प० वशीघर जी कलकत्ता से अपने ट्रंक्ट मे पृष्ठ ५ से ८ तक. 
उसके समाधान करने का यत्म किया है । 


आपने जात्मवर्म में प्रकाशित दोनों अंकों के लेखों का,कुछ भाग 
इस समाधान में उद्धृत किया है। उस उद्धरण में हिसा के विवेचन पर 
निम्नलिखित वावय लिखे हे--- 


“लोग जड़ शरीर और चैतन्य आत्मा को पुथक्‌ कर देने को 
हिसः कहते है। किन्तु हिसा की यह व्यारया सत्य नहीं है 
क्योंकि शरीर और आत्मा तो सदा से भिन्न ही है। उन्हे एथक 
करने की बात औपचारिक है ।” 

“निश्चय में हिंसा का छिषतप नहीं हो लक्ता, प्योक्ि 
निश्चय से कोई जीच परता नहीं है। जीव और शरीर शिन्न- 
जिन्च ही हैं और जड़ को मारने मे हिला नहीं होती (* 

सोनगढ, साहित्य का यह कथन जैन झांगम के कनेवान्त सिन्‍ाच्त के 
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बज 


विरुद्ध है क्योकि जैन आगम में शरीर व आत्मा को कथचितु भिन्न और 
कथचितु अभिन्‍न माना हैँ । इसीलिए चरणानुयोग-मम्वन्धी जितने भी 
ग्रन्थ हे, उन सभी गन्‍यों में किसी भी जीव को लाठी, तलवार, पत्थर 
आदि किसी भी अस्न-शस्त से मार देने को, यानी उस शरीर से उस 
आत्मा को मलग कर देने को दहिसा कहा गया है । 


इस विपय पर श्री अभितियाति गावाय अपने श्रावकाचार ग्रन्य 
मे लिखते हें--- 


आत्मशरीरविभेदं वदन्ति ये स्वेबा! गत-विवेका: । 

कायबधे हन्त फथ, तेषां सजायते हिंसा ॥६-२१। 

अर्थ--जो अविवेकी मनुष्य आत्मा और शरीर को सर्वथा पृथक्‌ 
कहते हे, शोक है कि शरीर के वध कर देने मे (मार डालने मे) उनके 
हिसा कैसे होती है ? यानी--आत्मा जब द्रीर से सर्वथा भिन्‍न है तो 
'किठ्ती जीवका जरीर-घात कर देने पर हिसा नही होनी चाहिये । 

सिन्‍्नतामिन्नस्य पुनः पोडा सजायतेतरां घोरा। 

देहवियोगे यस्म्रात्तस्मादनिवारिता हिंता ॥६-२२॥ 

भर्य--द्रव्यहृष्टि से शरीर और आत्मा कयवित्रु सिन्‍न हे औौर 
'पर्यायहष्टि से कयचित्‌ शरीर बौर आत्मा अभिन्‍न हे, ऐसे (भिन्‍न- 
अभिन्‍न) आत्मा के ज्चू कि शरीर के परथक्‌ होने पर (शरीरघात होने 
पर) अत्यन्त घोर पीडा होती है, इसलिये किसी जीव के दरीर का घात 
करने पर हिसा अवद्य होती है । 

श्री अभितिगति आचाये के इन आप वाक्यों से सोनगढ साहित्य की 
थूर्वोक्त बात खडित हो जाती है। 

प्रत्येक ससारी जीव वह चाह छोदा-पा कीड हो अवबा चड़ा पशु 
चक्षी, जलचर जीव या मनुष्य हो, सदा शरीरत्तहितल होता है, बिना 
आरीर के कोई भी जीव कभी नही होता । धिग्रह गति मे य्याव जीव 
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शक, दो, तीन समय के लिये औदारिक आदि शरीर-रहित होते हें, 
परन्तु इस समय भी उन जीवों के सूक्ष्म तेजस कार्माण शरीर अवदय 
होते है, वे दोनो शरीर तो मुक्त होने तक प्रत्येक जीव के बने ही रहते 
हैं । तथा उन अहृदय शरीरो का न कोई घात करता है और त कर 
सकता है, हित का व्यवहार उन शरीरो की अपेक्षा बताया भी नहीं 
गया। वैक्रियिक्र, आहारक शरीरो की हिंसा भी मनुष्यों द्वारा नही की 
जा सकती । अतः धर्मग्रन्यो में जिस हिंसा, अहिसा का विधान है वह 
मुख्यतः: औदारिक याती --जलचर, थलचर, नभचर, पशु-पक्षियो, कीड़े- 
मकोडे आदि तथा मनुष्यों के श्वरीर के घात-आघात से ही सबधित है । 

ससारी जीव जो अपने योग्य ५ इन्द्रिय, ३े बल, आयु और दवास 
उनुदवास इन १० प्राणों द्वारा जीवित रहता है, वे द्वव्यप्राण शरीर- 
सम्बन्धी ही हे । प्रत्येक मनुष्य तियच, वह चाहे टट्टी का कीड़ा ही 
क्यो न हो, जीना चाहता है, मरना नही चाहता, जीने में प्रसन्‍न रहता 
है, मरने से भयभीत रहता है। ऐसी दशा मे किसी जीव को चोट 
पहुँचाकर क्षत विनश्नत (घायल) करना अयवा उसका घात करना (मारु 
डालना) उप्त जीव को दुब् देने वाली हित्ना नही तो और क्‍या है । 

जब कोई भी जीव अपने जीवन के माधारभूत अपने शरीर से अलग 
होना नही चाहता, तब उस जीव को मार कर उत्त शरीर से अलग कर 
देने को भी हिंसा न माना जाय, इस बात को सोनगढ़ साहित्य के 
सिवाय अन्य कोई जैन धर्मग्रन्थ नही कह सकता । 

मुनियों को अहिंसा ब्रत पालने का विधान करते हुए श्री कुन्दकुन्द 
आचार्य ने नियमसार मे लिखा है-- 


कुलजो रिगजोवमरगण ठाशाइसु जाणऊूण जोवारां। 

तस्सारंभणियत्तण परिणाप्रों होइई पढमबदं ॥५६॥ 

अर्थे---जीवों के कुल, योनि, जीवस्थान, मार्गणास्थान आदि जानकर 
उनके आरम्भ से निमृत्तिरूप परिणाम वह पहला भहिसा ब्रत है । 
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इसकी टीका में स्वयम्भुस्तोत्र का भद्िसा भूताना जगति विदित दह्म 
परम आदि इलोक तथा निम्नलिखित दलोक लिखा गया है-- 
चसहुतिपरिणापक्‍ध्वान्त विष्च॑ सहेतु:, 
सकल भुवनजीव प्रामतीउपप्रदों यः । 
स जयति जिनधर्मः स्थाबरेकेन्द्रियाणां, 
विविधविषविदृरदचारुदा स्र्माब्धिपुरः ॥ 
अर्े--त्रत्त (दो इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और पदचेन्द्रिय) 
भीवो के घात के परिणामरूपी अन्धकार के नाश का जो कारण है तथा 
प्रमस्त जगत के जीवो को सुखदायी है एवं स्थावर यानी एकेन्द्रिय जीवो 
फे घात करने से जो दूर है और चुश्तागर से भरपुर है, वह जैनवर्म 
जयवन्त है । 
चारित्र पाहुड मे श्री कुन्दकुन्द आचार्य कहते हैं--- 
घूले तपकायवहे *'*****""**"*परिहारो ॥२४॥॥ 
अर्थे---त्रसकायिक जीवो की हिंसा का त्याग अहिंसा अखुब्रत है । 
हिंसाविरइ महिंता ढ7० “ढक: लेबल ल ७ 
अवे--हिंसा से विरक्त होना अहिंसा महाव्रत है। 
श्री अमृतचन्द्र सुरि पुरषाथेसिद्धि-उपाय मे लिखते है--- 
पत्खलु कषाययोगातु, प्रायानां द्रब्यधभावरूपाणाम्‌ । 
व्यपरोपणत्व करण. सुति।इचता भर्वति सा हिसा ॥४३॥ 
अये--कपायभाव से जो द्रव्य-प्राणो (इन्द्रिय, शरीर, आयु, श्वास 
६ का) तथा भाव प्राणों (सुख शान्ति) छा घात करना सो हिंसा है । 
तत्वार्थंसार मे श्री अमृतचन्द्र सुरि लिखते हैं-- 
द्रव्यभावध्वभावानां प्राणानां व्यपरोपणस्‌ । 
प्रमत्तयोगतो पत्स्यात्‌ ता हिला सप्रकीतिता एड-छडा। 


श्र 


क्षयें--प्रमाद से द्रब्य प्राभो तथा भावश्राणो. का घात करना 
हिसा है । पा कक 


श्री सोमदेव सूरि यशस्तिलक चम्पु के अच्तगेत उपासकाध्ययन में 
लिखते हैं-- 


पत्स्यात्रपादवोगरेत प्राश्पितु प्रापहावचस्‌ । 
सा हिंता रक्षग तेबांवहिंत। छु सर्तां मता ॥२६-३१८॥। 


भर्थ--प्रमाद योग से जीघो का प्राण-बात करना हिंसा है और 
उनके प्राणों की रक्षा करना नहहिसा है। 


इसी प्रकार अन्‍य भी समबत्य भाचार ग्रन्यों में हिसा की परिभाषा 
धरीर-घात तथा भाव-घात करना बतलाया है। यदि सोनगढ़ साहित्य 
के लिखे अनुसार शरीर से जात्मा के जलप कर देने को भी हिसा न माना 
जावे तो समस्त चरणानुयोग के ग्रन्थ असत्व ठहरते है । 


सबसे बड़ा पाप या सबसे बड़ा मबिरत #हसा' है और सबसे बड़ा 
धर्म तथा सबसे बड़ा ब्रत महिला है, ऐस। जेनधर्म का सार है समस्त ब्रत 
अहिसा ब्रत की शाखा रूप है। श्राबकों के १२ ब्त, भाहिसा अणुन्नत की 
ही उपशाखाएँ हैँ । ११ अतिदालो का जाचरण उत्तरोत्तर अहिसात्रत 
का ही वद्धमान रूप है। सदस्त घुनि-चर्या सत्य भादि महान्रत, ५ समिति 
ह गुप्ति आदि अहिसा महान्नत की शाखा रूप है। 


पज्जन्तुवधसं जातक दा क्च्छ्री रिभि: । 
इञ्रादो सझते दुःखं तदबतु' केन पार्येते ॥८।१२॥ [ज्ञानार्णव) 


अर्थ--गरीर-घारियो के घात करने से अर्थात्‌ शरीर और आत्मा 
को पृथक्‌ करने से जो पाप-उवार्ज व होता है, उस के फल रूप नरकादि 
गतियों मे जो दुख भोगना पडता है, वह दुख वचनों से नही कहा जा 
सकता | हर 
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नि३चय और व्यवहार 

संसार अवस्था व्यवहारसय-आशित है । कर्म-आल्व, कर्म-वन्व, 
जन्म, मरण, ससार-अ्रमण, रागद्रेप आदि विक्नन भाव, अहिंसा आदि 
ब्ते, तप, नियम, ध्यान, अध्ययन, सवर, नि्जेरा, पाप, व्यसन, खान- 
पान, आहार, विहार आदि सभी बातें व्यवहार रूप है। जिस जन्म, 
मरण दोष का नाश करने पर मुक्ति मिलती है, वह जन्म, मरण भी 
व्यवहार रूप है। इसी तरह ससार के अन्य सभी काये व्यवहार रूप 
हैं। निश्चप मे न बध है और न मोक्ष है । 


जैसे कर्म-बन्धत ठपत्रहार रूप है, इमी तरह कर्म-मोचन भी व्यव- 
हार रूप है | अहँन्त भगवान वप्रवहार रूप है, जिनवाणी व्यवहार रूप 
है, समयपत्तार व्ययहार रूप है श्री कहान जो स्वामी व्यवहार आत्मा है, 
उनका प्रवचन व्यवहार है । फिर उनका यह कहना ही गलत है कि -- 


'निईचय से हिसा का विकल्प नहों हो सकता ।* 


क्योकि निज्चय मे तो अहिंता का भी विकल्प नही है। निश्चय 
में तो श्री कहान जी स्वामी कुछ भी कह नहीं सकते, कुछ भी लिख 
नही सकते, कोई भी मुपुक्ष्‌ उनका प्रवचन सुन नहीं सकृता। प७ 
वशीघर जी कलकत्ता जब स्वय व्यवहार की मूर्ति हैं, तब वे निरचय 
की वात भी क्या कर सकते हैं ? 

सोनगढ-प्ताहित्य का कोई भी श्रद्धालु जरा किसी मनुष्य का 
आत्मा उसके छारीर से पृथक्‌ कर देवे और निरचय नय का अनुभव 
(ऐक्मपैरीमेन्ट) कैरके देख ले । 

शरीर जब जड है और जड को मारने से हिसा होती नही है, 
तब आचार कुन्दकुन्द आदि महान ग्रन्धकारो के द्वारा की गई हिंसा की 
परिभाषा और व्याख्या गलत है या नही ? प० वशीवर जी इस प्रश्न 
का स्पष्ट उत्तर दें। इससे तो जिनवाणी गलत ठहरती है। सस्तार मे फिर 
न कुछ पाप रहता है, न पुष्ण, न कोई अपराध ठहरता है ।१ 


र्‌रे 


इस तरह सोनगढ साहित्य का विधान सारा मामला चौपट कर 
देता है । 


गास्त्राधार 


प० वंगीधर जी ने इस विषय मे चार शास्त्राघार दिये है, उनमें 
से किसी भी आधार से यह बात सिद्ध नही होती कि--- 


“जीव को दरीर से भिन्न कर देने पर 6हिसा नहीं होती । 


१--तत्वाथ सूत्र मे हिसा की परिभाषा में 'प्रमाद योग से प्राणों के 
घात को हिसा' कहा है । प० वंशीघर जी इसका यह अभिप्राय कहां से 
निकालते है कि शरीर और आत्मा को अलग कर देने पर हिसा नहीं 
होती' प्राण का अभिप्राय तो शरीर से है । 


प्रमत्तयोग छठे गुणस्थान तक रहता है, उससे भागे ध्यान-अवस्था 
है, अत, शरीर से आत्मा को भिन्‍न करना तो प्रमाद योग से ही होता 
है, अत वह तत्वाथ्थंसूत्र के बनुसार हिसा है। 


२--५रुपार्थ सिद्धि-उपाय के इलोक ४४ के अनुसार राग भाव” 
नष्ट हो जाने पर वास्तव मे दशवे ग्रुणस्थान से ऊपर ही अहिसा हो 
सकती है अथवा व्यक्त राग की अपेक्षा सातवें गुणस्थान से हो सकती 
है। उस अहिंसा का अधिकारी भरतक्षत्र का आज कल का 
कोई भी अध्यात्म-उपदेष्टा, ब्रती, अन्नती, मुमुक्ष, नही है। अतः द्रव्य- 
भाव-प्राणघात रूप जो व्याख्या पुरुषार्थ सिद्धि-उपाय के ४२ वे इलोक में 
है, वह ठीक है । 

३--समयसार की २३८ से २४६ तक की गाधायें बन्धाधिकार 
की है, उनमे कर्म-बन्ध की वार्ता है, उनमे हिसा की व्याख्या नहीं है | 
अंतः यह आधार इस विषय मे व्यर्थ है । 


४---प्रवचनसार गाथा २१७ में अप्रमादी मुनि के द्वारा जीवघाक 


श्‌ड 


हो जाने पर बध न होना बतलाया है, उम्चका अभिष्राय सोनगढ साहित्य 
की हिसा-विधायक व्याख्या से भिन्‍म है। यत्नाचार से चलने 
वाला भुनि किसी जीव को दारीर से भिन्‍न नहीं करता, यानी किसी 
नीव को मारता नही है किन्तु सोनगढ का साहित्य कहता है कि बात्मा 
शारी र से मिन्‍न है, भरत: दरोर से आत्मा को भिन्‍न कर देना हिंसा 
नही हैं, जड़ वारीर फो मारने से हिंसा नहीं होती । इस तरह प्रवचन- 
पार के आधार से सोनगढ साहित्य के विधान का समर्थन नही होता। 

यहाँ इतना ध्वान भौर भी रखना आवश्यक है कि यदि ईर्या 
समित्ति से सावधानी से चलते हुए भी मुनि के पैर के नीचे अचानक 
कोई जीव भाकर मर जाबे, तो मुनि रुसका भी प्रायब्चित्तसेते हें । देखो 
अवचन सार गाया २१७ की टीका-- 

एचमध्यन्तरच्छेदायत्तनमात्रत्वाद्वहिरगच्छेदो स्पुपगम्पेतेव । 

पर्थ--ऐसा होने पर'भी घह्रिंग छेद (हिंसा) अन्तरग छेद (हिंसा) 
का आयतन मात्र ह, इसलिए उसे मानना ही चाहिये । 


दूसरी वातों 
प्रस्तावित् सोनगढ साहित्य की दूसरी बर्ता यह है--- 


#“जीव-रक्षा, दयाभादना परप्रा्थ से जीवहिसा है ।” 
सोनगड़ साहित्य का यह कथन भी आगम-विरुद्ध है । 
आत्मा का सर्वोत्कृष्ठ घमं अहिसा है, वह अहिसा दया भाव से 
उत्पन्न होती है। निर्देय जीव ही परषतत करके हिसा करते है, दयांलु 
अनुष्य किसी की हिसा नहीं करता ॥ दया भावना के कारण ही मास 
खाने का, अण्डा खाने का, दराब पीने का, दहद खाने का त्याग किया 
जाता है। मनुष्य मे यदि दया की भावना न हो तो सिंह चीता, भेडिया 
के समान मनुष्य भी समस्त जीवो को मार कर सा जावे । 


श्र 


उस जीव-रक्षा करने वाली दया को जीव हिंसा बतलाना उलटी 
दाह हैं 
घम मी व्यास्या [करते हुए श्री कुन्दकुल्द आचायें बोधपाहुड में 
लिखते हैं--- 
घच्मो दयाविसुद्धो, पव्वज्जा सब्वसज्भपरिचत्ता। 
देवो बबगयभोहों, उदययरों भब्वजोवारं ॥२५॥ 
अर्थ--दया से विशुद्ध धर्म, समस्त परिग्रह से रहित प्रन्नज्या, मोह 
रहित देव, भव्यजीवों का कल्याण करने वाले हैं । 
थानी--श्री फुन्दकुल्द आचाये घर उसी को मानते हैं जो दयासय 
है। 
सोनगढ से प्रकाशित नियमसार ग्रन्थ के १६वें पृष्ठ पर दीकाकार 
हारा उद्घृत लिम्नलिखित गाथा है-- 
सो धम्मो जत्य दया सोषि तवो विसयरिण्गहो जत्य । 
दसअद्ठदोसरहिओ सो देवों णत्यि संदेहो॥ 
छर्थ--थर्म वह हैं जहाँ दया है, तप वह है जिसमे विषयभोगों का 
लिग्रह (तिबत्रण) है, आराध्य देव वह है जिसमे १८ दोष नही हैं । 
स्वाभिकातिकेयानुप्र क्षा मे लिखा है--- 
णिज्जियदोस' देदं, सन्बजिवाणं दयावरं धस्मं। 
- वज्जिययंथं च गुरु, जो मष्णदि सोहु सदूदिट्ठी ॥३१७॥ 
अर्थ---जो दोषरहित देव को, समस्त जीवों पर दया करते वाले 
पर्म को तथा निम्नेन्थ गुरु को मानता है, वह सम्यर्इृष्टि है । 
हिंसारभो ण सुहो देवणिमित्तं गुरूण कज्जेसु । 
हिंसा पावं ति मदो दयापहाणों जदो घम्सो ॥४०६॥ 
धर्थ--दैव के निमित्त या गुरु के निमित्त हिंसा करता शुभ कार्य 


र६ 


नही है क्योकि हिंसा को पाप माना गया है और धर्म दया -प्रषाव है 
यानी--घर्म मे दया प्रधान है । 


देवपुरूण णिमित्त हिमाप्तहिदोधि होदि जदि घम्मो । 

हितारहिदों धम्म्रो, हृदि जिरखावपण हुवे अलियं ॥४०७॥ 

अथे--यदि देव, ग्रुरू के निमित्त किया हुआ हिंसा कार्य भी धर्म 
होता तो जिनेन्द्र भगवान का यह वचन अतत्य हो जाता कि “धर्म हिवा- 
रहित होता है ।! 

श्री कहान जी स्वामी जोचहिसा और जीवदया को आत्मा का 
विकार बनलाते है एवं जीवदया से धर्म होना नही बतलाते, तब स्वामी 
कार्तिकेय स्पष्ट रूप से जीवदया फो धर्म कहते है । 

ट्रौक्ट के €वें पृष्ठ पर अकित सोनगढ़ साहित्य का यह कथन भी 
ग़लत है कि “पर-जीव को कोई नहीं मार सकता ।” 


वूचडखानो मे कसाइयो द्वारा हजारों लाखों बकरी, गाय, सूअर 
आदि पशु प्रतिदिन मारे जाते है । शिकारी लोग प्रतिदिन हजारो पशु- 
पक्षिपों को मारते है। मछुनीमार लाखो मछलियाँ प्रतिदिन मारते हैं । 
सिंह आदि हिंसक पशु प्रतिदित हजारों पशुमो को मार कर खते हैं 
कीटकमार औषधियो से प्रतिदिन अश्वरुष कौडे-प्रकोड्डे मारे जाते हैं। 
तब यह कहता या लिखता गलत है कि परजीव को कोई नही मार 
सकता ।' 


निकाचित आयु वाले जीव को कोई नहीं मार सकता परच्तु उसको 
भी क्षतविक्षत (घायल) तो किया जा सकता है, इस तरह द्व॒व्याहिसा तथा 
भावहिंसा तो उसकी भी की जा सकती है। जिन जीवो की अनपवर्त्यं 
आयु नही होती उनको तो विष, शश्त्र, अग्नि आदि द्वारा मारा जा 
सकता है। 

श्री कुन्दकुन्द आवचायें ने भावपाहुड मे लिखा है-- 


२७ 


विपवेषण--रत्तसखय-भयसत्यग्गहणस फिलेसेण। रह 
आहूरुस्सासाणं निरोहणे खिज्नएं आऊ धर्शा 


हिम-जलण-सलिल-गुरुपर-पव्वय-तरु-दहरा-पडण-भंगेहि । 

रसदिज्जजोयधारण अण्णपसगेहि. विविहेहिं ॥२६॥ 

इय तिरियपशुयजस्मे सुदरं उवदज्जिकण बहुवार। 

अवमिच्चुमहाहुश्सख॑ तिब्ब॑ पत्तोति त॑ सिच ॥२७- 

अथ--विष, वेदना, रकतक्षय, भय, हास्त्रधात, आहार तथा श्वास 
का रुकना, वर्फ, अग्नि या जल मे गिरना, ऊँचे पर्वत तथा वृक्ष से गिर 
' जाना, घातक रसायन से, बिजली गिरने, समाधि लगाने आदि घटनाओ 
से आयु क्षीण हो जाती है। इस तरह हे मित्र | तियेज्व और मनुष्य 
भव में उत्पन्न हो होकर तूने बहुत बार श्रकालमृत्यु का महान दुख 
पाया है । 

श्री कुन्दकुन्द आचाये के इस कथन से सोनगढ़-साहित्य की ऊपरी 
बात असत्य प्रमाणित होती है। सोनगढ का साहित्य अकालमरण नही 
मानता, उस मान्यता का खण्डन भी श्री कुन्दकुन्द आचाये की इन 
तीन गाथाओ द्वारा होता है । 


ज्ञानाणंव मे लिखा है--- 


तन्नास्ति जीवलोके जिनेद्ध्रदेवेन्द्रचक्रकल्पाणम्‌ । 
यत्पराप्तुवन्ति मनुजा न जीवरक्षानुरागेण ॥ /८-५७॥ 


अर्थ--इस लोक मे ऐसा कोई भी जिनेन्द्र, देवेन्द्र, चक्रवर्ती रूप 
कल्याण पद नही है जो जीव-रक्षा के अनुराग से प्राप्त न होता हो । 
अर्थात्‌ जीव-रक्षा के अनुराग से अरहत पद की भी प्राप्ति हो 
सकती है । 
धर्मों नाम कृपामूल सा तु जीवानुकम्पनस । 
अद्मरण्पशरण्पत्वमतो घामिकलक्षणम्‌ ॥५३५॥ (छत्रचुड़ामणि) 


श्ष 
अबव--धर्म की जद छुपा (दवा) है। जीवी पर अनुकृम्पा करना 
दया है । गरक्षित प्राणियों की रक्षा करना धर्मात्मा का लक्षग है। 
पसम्मत्तत्पत पहाथो अरुहृंबा वण्णिमों गुणों जम्हा। 
(वसु श्रा० गा० ६४) 
अब--समम्यरदर्सन का प्रधान गुण अनुकपा (दया) कहा गया है । 
दयामूलस्तु यो धर्मों महाकल्पाणकारणम्‌ । 
दग्धघर्मेंदु सोप्न्येतु विद्यते नेव जातुचित्‌ ॥२३॥ 
जिनेन्द्रविहिते सो5पं सागें परम दुलंसे। 
सदा सन्निहितो येन चैलोक्याप्रमचाप्यते॥ २४॥ (पदुम पुराण पर्व८५) 
अर्म --जो धर्म दबा-मूलक है वही सहाफल्पाण फा कारण है । 
ससार के अत्य दग्ध धर्मों मे वह दयामूलक धर्म कभी भी विद्यमान 
नहीं है गर्जात्‌ उनसे भिन्‍न है । बह दयामुलक धर्म जिनेन्द्र के मगवान 
द्वारा प्रणीत परमडुलेब सार्थ मे सदा विद्यमान रहना है, जिपके हारा 
तीन लोक का अग्रभाग अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त होती है । 
गलत-जआाधार 


दया भाबना को 'जीब हिंसा प्रमाणित करने के लिए प० वशीघर 
जी ने पाच शास्त्रीय माधार दिये हैं, वे भी गलत हैं--- 

१--मोक्ष मार्य प्रकाशक पृष्ठ ३३१ से ३३३ तक का कथन आख्रव 
तत्व की मुख्यता से किया गया है, जत; श्री प० टोडरमल जी ने वहां 
अहिसा आदि से केवल पृण्य-ञाख़व होना बतलाया है। मभाहिसा आदि 
भ्रतो से पांचवें, छठे ग्ुभस्भान मे जो अनेक कर्मों का सवर मौर नि्जेरा 
होती है, उसका कथन बहाँ उन्होंने नहीं किया । यह कथन उन्होंने 
पृष्ठ ३४० तथा ३४१ पर निम्नलिखित किया है--- 


“स्तोक शुद्धता भए छुमोपयोग का अंश रहे, सो जेती शुद्धता भई 
द्ाकरि तो नि्ंरा है थोर जेता झुभभाव है ताकरि बन्ध है। ऐसा मिश्र- 
भाव युगवत्‌ हो है, चहा बन्ध बा निर्जरा दोऊ ही हैं ।” 


२६ 


इसके सिवाय गोम्मटसार की गाधा ९७ तथा ६८ के अनुसार 
पाँचवें गुणस्थान तथा छठे गुणस्थान के दयाभाव या अहिंसा चारित्र 
द्वारा अनेक कर्म प्रकृतियों का संवर भी होता है । 

घवलपुस्तक ८ पृष्ठ ८५३ पर तथा जबयघवल पुस्तक १ पृष्ठ १०७ 
पर श्री वीरसेन आचार्य ने अहिया आदि ब्रतों से असख्यातग्रुणौ निर्जेरा 
होना बतलाया है । 


इसलिये मोक्ष मार्ग प्रकाश्षक पृष्ठ ३३१-३३२-३३३ का कथन 
पृष्ठ ३४०-३४१ तथा ग्रोम्मट्सार कर्मकाश्ड एवं घवल, जयघवल 
के साथ मिलाकर ठीक तरह से समझना चाहिये । 

श्री प० टोडरमल जी ने “दया को जीव हिंसा कही नहीं बतलाया 
है । अत: यह आधार आपका भमनोरथ सिद्ध नहीं करता । 


२--समयस्ार के कलश १६६ में यह बतलाया हैं कि “नन्य जीद 
के रक्षक तथा मारक मानने के अभिमान करने वाले मिथ्याहष्टि होते 
हैं। अभिमानी मिथ्याहष्टि अपना घात करते हैं ।” उस कलझ का यह 
अभिप्राय कभी नही है कि “पुरुष जो जीवदबा करता है उसका वह 
दयाभाव हिंसा” है ।' 

अतः इस कलश से सोनगढ साहित्य की दया-विषयक गलत मान्यता 
का समर्थन नही होता । 

३--निर्देबवा की विरक्ति रूप “दया” आत्मा का विकार नही है, 
विकार तो निर्दयता है, हिसा है, श्रतः दया द्वारा आत्म-स्वभाव का 
घात नही होता । 


केवल ज्ञान के १० अतिशयो में एक अतिशय भअहेन्त भगवान के 
'अबया का अम्ाव' है। अतः अहेन्त भगवान की सर्वोत्क्ृष्ठ दयालु माना 
जाता है, उनके शरीर से भी किसी भी जीवका रजमात्र घात नही 
होता। अत. अदया आत्मा का विकार है, दया आत्मा का विकार नही 


है। 


३७ 


श्री वीरसेन आचार्य ने धवल सिद्धान्त ग्रन्य मे दया को आत्मा दा 
स्वभाव बतलाया है । वे लिपते हैं--- 


“करुणाएं कारण कम्म फरुणेत्ति' किण चुत्त' / ण, फरुणाए 
जीवसहावस्स कम्मरजणिदत्तविरोहादो । अकरुणाए कारणं कम्म 
वत्तव्ब ? ण एस दोसो, सजमघादिकस्माणं फलभावेण तिस्ते 
अव्भुवगमादों ।/ 


अय--(मका) करुणा (दया) का छारणाकश्रूत कर्म 'करुणा' कर्म 
है, यह क्यो नही कहा? समाघान--नही, क्योकि करुणा (दया) जीव 
का स्वभाव है, उस करुणा (दया) को कर्म-जनित मानने में विरोध 
आता है । 


लका--तो फिर अकरुणा (अदया) का कारण कर्म कहना चाहिये। 


समाधान--यह कोई दोष नही, क्योकि अकरुणा (अ्रदया) सयम- 
चाती (चारितमोहनीय) कर्म का फल है । 


इस तरह सिद्धान्त भ्रन्थ दया को झात्मा का स्वभाव और हिंसा को 
मोहनीय कमे का फल (क्रोध, 6 प बादि रूप मे) कहता है । ” 

अत आत्म-अवलोकन ग्रन्थ का आधार भी सोनगढ़ साहित्य के 
लिये निराघार है । 

४--मोक्षमार्ग प्रकाशक का ३३४ पृष्ठ का कथन बन्ध की मुख्यता 
से कहा गया है, वहाँ पर 'स गुप्तिसमितिधर्सानुप्र क्षापरिपहजयचारितरेः! 
सूबानुसार दयामय अहिसान्रत तथा समित्ति, चारिच द्वारा होने वाले 
सवर का तथा असख्यात गरुणी निजंरा का कथन यौण रचखा है । उत्त 
कथन को मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ ३४०-३४१ के कथन के साथ 
मिलाकर पढने से तथा तत्वाय॑सूत्र के पूर्वोक्त चूत्र एवं गरोम्मट्सार में 
प्ररूपित पाँचवें छठे गुणास्थान के सवर प्रकरण को पढने से श्री प० 
टोडरमल जी का कथन ठीक तरह समझ में आ सकेगा । और सोनगढ 


३१ 


साहित्य का यह प्रम दूर हो जायेगा कि “दया से, प्रहिसा से केवल 
कर्मबन्ध होता है ।' 

दया, अहिंसा के अदया-हिसा की निवृत्ति रूप अक् से! सवर और 
निरजरा भी होती है । अतः वह शास्त्राधार भी निराघार है। 

५--पुरुषा थं-सिद्धिउपाय के इलोक ४२ मे ४० वे इलोक के 
पूर्वाद्ध को लक्ष्य रखकर जसत्य वचन, स्तेय, अब्रह्म, परिग्रह को आत्म- 
परिणाम के घात का कारण वतलाते हुए उन चारो पापो को हिसा रूप 
कहा है । 

४४वें इलोक में भाव-हिंसा-विषयक राग 6५ क्रोध आदि परि- 
णामो की अनुत्पत्ति को महिसा और भावहिसा-विषयक रागदह्व प क्रोध 
थादि भावों की उत्पत्ति को हिसा बतलाया है । 

पूर्णतः: रागादि भाव १०वें गुणस्थान से ऊपर नही होते, अत. 
अहिंसा का पूर्ण रूप उन चार (११-१२-१३-१४) ग्रुणस्थानों मे प्रगठ 
होता है । 

४३वें इलोक मे ग्रन्यकार ने द्रव्यप्राण तथा भावप्राणो के घात 
करने को स्पष्ट रूप से हिसा बतलाया ही है । 

अत. पुरुषार्थ-सिद्धि-उपाय से भी सोनगढ साहित्य की वात सिद्ध 
नही होती । इसलिये यह आाधार भी पं० वशीधर जी के लिये निराधार 
ही है। श्री श्रमृतचन्द्र सूरि हिसा-अहिसा तथा दया-अदया के विषय में 
सदेहात्मक परस्पर-विरोधी कथन नहीं कर सकते । 


डरे 


तीसरी वार्ता 


शास्त्रि परिषद के प्रस्ताव में सोनयढ-साहित्य का भागम-विरुढध 
तीसरा साराश रखा गया था कि-- 

त्रत तप दया के शुभभाव आत्मा फे विकार हैं, बन्ध- 
ह्प हे 

क्षी प वशीधर जी ने इसी सारांश को सोनगढ साहित्य के पूर्ण 
कावय से दिया है -- 

द्रत तप दयादि के शुभ भाव हों मथवा चोरी हिंसा श्रादि 
अशुभ भाव हों सो वे दोनों विकार हैं, वन्धनमात्र भ्रशुभ से 
छूटने के लिये शुभ भाव ठीक हैं किन्तु उनसे धर्म नहीं होता । 

बुद्धिमान पाठक देखें कि शास्त्रि परिषद के भ्रस्तावित संक्षिप्त 
वाक्य मे और सोनगढ़ साहित्य के इस वाक्य मे कुछ अन्तर नही है। 
अस्तु । 

जैन धर्म मैं श्रद्धान, विचार और आचार की प्रत्येक वार्ता संसार, 
परिभ्रमण से तथा उसके कारणभूत कर्मवन्धन से छूटने के लिए वतनाई 
गई है। चरणानुयोग का कोई भी विधान कर्म-वन्धन कराने वाला नहीं 
किया गया । यदि कोई व्यक्त जैन विद्धान्त के चरणानुयोग की किसी 
बात को कर्म-बन्धन मानता है तो उसे अपनी गलत समझ का सशोघन 
करना चाहिये, न कि गलत लकीर को पीटते जाना चाहिये। 

सोनगढ के आध्यान्मिक उपदेष्ठा श्री कहान जी स्वामी अभी तक 
हिसादिक पापो मे और अहिंसादिक ब्नतो मे, इन्द्रियो के इष्ठ प्रिय 
रुचिकर भोगो मे तथा अन्तरग-बहिरग तपो मे, परिग्रह के सचय करने 
में एव दान द्वारा परिग्नरह के परित्याग में कर्म-बन्घन की अपेक्षा से भी 
अन्तर न समझ पावें और श्री १० बंशीधर जी कलकत्ता अन्वश्रद्धा के 
तौर पर उप गलत वात का समर्थन करते जावे, यह बात महान आश्च- 
यंजनक और सेदजनक है । 


रे 


'  कर्मवन्धन की अपेक्षा यदि कोई व्यक्ति पाप और पुण्य में, ब्रत 
और अब्नत में, तप और ऐन्द्रिय विषय-भोगों में एवं दान और परिग्रह- 
- संचय में. कुछ अन्तर नही समझते, तो उन्हे कमेबन्ध का विशद विवेचन 
करने वाला गोम्मटसार कर्मकाण्ड ग्रन्थ पढ़ने की आवश्यकता है । कमे- 
बन्धन की प्रक्रिया, को बिना समके चाहे जो कुछ लिख देना उचित 


नही है । । 


आप जिन कुन्दकुन्द आचार्य को अपना आदर्श गुरु मानकर उन 
पर अपनी श्रद्धा व्यक्त करते हैं, उनकी वाणी का ध्यान से अध्ययन 
करें| वे नि'स्पृह, विश्विहितैषी साधु थे, वव्न्चक नही थे, कर्मवन्धन और 
कर्ममोचन के महान ज्ञाता विद्वान थे | जब वे अपने ग्रन्थों में बहिसा 
आदि ब्रत पॉलन करने का, अन्तरंग-बहिरण तप करने का, दयाभाव 
कंरने का स्पष्ट उपदेश देते हैं, तब बया वे जीवो को कर्म-बन्धन में 
डालकर, सर्तार में परिभ्रमण कराने की नीति का उपयोग करते है ? 
क्या गुरू की श्रद्धा का यही प्रमाण है ? 


यदि पाप और ब्रत, हिसा और आहिसा, दया और अदया (निर्देयता) 
एक ही कोटि मे हो, तो ससार में अन्चेर मच जायगा, मनुष्य की बुद्धि 
पशु से भी अधिक भ्रष्ट होकर कत्तंव्य और अकर्त्त व्य के विवेक से 
शुन्‍्य हो जायगी, फिर, मद्य, माँस, मैथुन, मीत और मुद्रा को मुक्ति 
मार्ग कहने वाले 'वाससार्ग' मे तथा उनका निषेघ करने वाले जैनधर्मं 
में अन्तर न रहेगा । 


ड 


कोई व्यक्ति ब्रत, तप, संयम नहीं पालन कर सके यान करना चाहें 
तो न करें किन्तु उस ब्रत, तप, संयम के प्रशस्त मार्ग को हिंसा आदि 
अब्नत, यथेच्छ विषयभोग, निर्देयता आदि अप्रशस्त मार्ग से तो न 
मिलावें । इस मिलान से साधारण जनता विवेकश्रष्ट होकर पतन के 


गत में गिरने सेन बच सकेगी। सज्जन-दुर्जेन, सदाचारी-दुराचारी, 
धामिक और पापियो मे कुछ अन्तर न रहेगा । 


पहले तो सोनगढ साहित्य के तमर्थंकों को यह समझना चाहिये 
कि -- 
हिसादिक पापो के करने मे महान्‌ राग-द्वेप और क्रोव मान, लोभ 
आदि तीत्र कपाय होते हैं। उन तीब्र कपायो के क्षयोपणम होने फर ही 
अहिसा आदि व्रत पालन होता है | इष्ट, गरिष् स्वादिष्ट भोजन करनें, 
सुसपूर्वक रुचि के साथ कोमल दाय्या पर शयन करने, मोटर आदि में 
विहार करने, काम-कीडा करने आदि में उत्कट राग भाव होता है 
और इन विपयभोगों का त्याग रूप तप, सयम; धर्म, उस उत्कट राग 
भाव को घटाने से होता है। तथा परिग्रह-सचय करने मे देशद्रोह, 
समाजद्रोट, जनीति, छल, चोरी, वेईमानी आदि दुर्भाव भी प्राय; आया 
करते हैं, जबकि दान करने मे उस परिग्रह से मोह भाव छूटता है । तो 
जो कर्म-बन्ध उन तीव्र कपायो या निक्ृष्ट दुर्भावों द्वारा होता है, वे 
ही तीन कपाय या दुर्भाव ब्रत, तप, दान आदि करने से नही होते । 


ऐसी दशा मे वीतराग धर्म के श्रद्धालु के ब्रत, तप, सयम, दया, 
दान आदि से कर्म का सवर और अविपाक “नि्जेरा होगी या नही ? 
सासारिक राग से कर्मवन्धन होता है और ससार-विराग--पापविरक्ति 
विषयभोग-विरक्ति, अश्या-विरवित, परिग्रह-विरक्ति से कर्म-सवर और 
कर्म-निर्जेरा होती है, यदि इतना-सा) भी मोटा कर्म-मिद्धान्त किसी 
ने नही समझा तो उसने , करमें-सिद्धात की अ, इ, उ, क, ख, ग आदि 
वर्णमाला भी नही जानी । ऐसी अवस्था मे उस व्यक्ति को गम्भीरता 
से आत्म-निरीक्षण करना “चाहिये कि चह वास्तव मे अध्यात्म-उपदेशक 
बन भी सकता है ? ठीक आध्यात्मिक रुचि या आध्यात्मिक उपदेश 
तग्रा आध्यात्मिक विचार भौर आध्यात्मिक आचार, इतना साधारणु-सा 
भी - कर्मे-बन्धन और कर्मे-मोचन का पिद्धान्त. जाने विना नहीं हो. 
सकता । -, 3. कक 0 


तदनुसार मास-भक्षी बिल्ली, भेडिया तथा घास तृण-सक्षी खरगोश, 


३ 


हिरण मे एवं मछली-भक्षक दूध से सफेद बगुला और कापोती रग वाले 
अन्न, ककड-भक्षी कबुतर के सतु अप्तत्‌ भाव मे, जो स्वाभाविक अन्तर 
है उससे भी असर्य गुणा अन्तर पापी, विषयभोगी, परियग्रहनन्दी 
निदेधी मनुष्य मे और ब्तती तपस्वी, दानी तथा दयालु मनुष्य के कर्म- 
बन्ध,कर्म-सवर, कमें-निजंरा में है । 

श्री अमृतचन्द्रसूरि ने पुरुषाथंसिद्धि उपाय ग्रन्थ मे लिखा है-- 
हरितत॒णांकुरचारिणि मन्‍्दा सृगशावके भवति मूर्च्छा । 
उन्दरनिकरोन्साथिनि सार्जारे सेव जायते तोता ॥१२१॥ 

अर्थ--हरी घास चरने वाले हिरण के बच्चे में मूच्छा परिणाम 
(कषाय भाव) मन्द होता है और चूहों को मार कर खाने वाली बिल्ली 
में वही मूर्छा (कषाय) तीज्न होती है 

यदि यथार्थ में श्री .प० वंशीधर जी ने सोनगढ साहित्य का समर्थन 
करने से पहले पुरुषाथ॑-सिद्धि-उपाय॑ ग्रन्थ का अवलोकन किया है तो 
उन्होने इस ग्रन्थ के २१२-२१३ और २१४वें इलोक का अध्ययन क्यो 
छोड दिया ? क्‍या वे इस तीन इलोको का साधारण रहस्य भी नही 
समझ पाये ? या समझ-वबृूझ कर ब्रत और भअन्नत, से समान कर्म-बन्घन- 
होने क्री गलत बात लिखने के लिये विवश, (लाचार) हुए है,? 

पाठक महानुभाव श्री अमृतचन्द्र सूरि के उन आध्यात्मिक सारंभत 
अम्नतमयय इलोको का अवलोकन करें--- हो 4 चर 

येनांशिन सुदृष्ठिस्तेनांशेनास्थ बच्चन नाह्ति। .....*- 

येनांशेन तु रागस्तेनांणेनास्थ बच्धल सवति,॥२१२।०».४ 

येनांशेन ज्ञान, तेनांशिनाह्ण बन्धनं नास्ति। 

 येनांशेन तु रागस्तेतंशिद्ास्य बन्धत भचतिताशश्३॥ , 
येनांशेन चरित्र तेनांवोनात्य बन्धनं' नास्कि। । "४ +., : 
येनांशेन तु- रागस्तेनाशिवास्थु वन्धत भदति-॥॥२१४॥ 


३६ 


अर्थ-सम्यर्हष्टि के जितने अशमे सम्यकक्‍त्व होता है उतने बश में 
कर्म-बन्धन नही होता किन्तु जितने अश में उसके राग-भाव है, उतने 
अश में उसके कर्म बन्च होता है ॥२१२॥। 


जितने अश में सम्यग्ज्ञान होता है उतने मश में कर्म-बधन नहीं 
होता किन्तु जितने अश्य मे उप्तके रागभाव होता है उत्तने अभ मे उसके 
कर्म-वन्धन होता है ॥२१३॥। 


जितने अश मे ब्नती त्यागी तपस्वी के सम्यकचारित्र होता है उतने 
क्षक्ष भे उसके कर्म-बध नही होता किन्तु जितने अश मे उसके राग भाव 
होता है, उतने अंश मे उसके कर्म-बंध होता है । 


इस का सीधा आध्यात्मिक तथा कर्म-सम्बन्धित अभिप्राय यह है 
कि ज्षत तप सयम रूप चारित्र कर्म-बन्ध का कारण नहीं है, जैसे कि 
सम्यक्त्व गौर सम्यन्ज्ञान कर्म -बन्ध का कारण नही है । 


जैसे सम्यक्त्व और सम्यग्शञाव के होते हुए जो कर्म-वन्ध होता है, 
उसका कारण उसका सहवर्ती रागभाव है, इसी तरह पाँचवें गुणस्थान 
से ददावें ग्रुणस्थान तक जो चारित्र के रहते हुए भी कर्मबन्ध होता है, 
उसका कारण उस चारित्र का सहवर्ती रागभाव है। 


इसी कारण दबावें ग्रुणस्थान तक व्यक्तराग (चौथे पाँचवें, छुठे 
गुणस्थान मे) तथा अव्यक्त राग (सातवें से १० वें ग्रणस्थान तक) से 
सम्यकत्व ज्ञान चारित्र को सराग सम्यक्त्व, सराग ज्ञान और सराग 
चारित्र कहते हैं । बारहवें ग्रुणस्थान से ही स्थिति अनुभाग रूप कर्म- 
बन्ध रुकता है, तब ही बीत्तराग या निर्चय सम्यकक्‍्त्व, वीतराग ज्ञान 
(अपूर्ण) और वीतराग चारित्र होता है तथा तेरहवें ग्रुणस्थान में केवल 
ज्ञान हो जाने से पूर्ण-वीतराय रत्नन्रय हो जाता है । 


श्री समन्तभद्रआचार्य ने रत्वकरण्ड श्रावकाचार मे लिखा है--- 


३७ 


सदृहृष्टिज्ञानवृत्तानि धर्म धर्मेश्वरा विदु:॥३॥ . -- 

अरथ--अहुंन्त तीर्थंकर सम्यग्दशेन, सम्यग्शान और सम्यकचारित्र 
को धर्म कहते हैं । 

सम्यक्चारित्र का स्थरूप इसी ग्रन्थ में यो बतलाया गया है-- 


हहिसानतचौयेंस्यो. सेथुनसेवापरि ग्रहाभ्यां च। 
पा पप्रणालिक्षाण्यो, विरति: सज्ञस्यथ चारित्रस ।,४८॥ 


सकल॑ विकल चररा, तत्सकलं सर्वेसद्भविरतानाम्‌ । 
अनगाराणां विकल॑, सायाराणां ससद्भानास्‌ ॥५० 


अधं--- हिंसा, असत्य, चोरी, कामसेवन और परिग्रह इन पाँच 
पापों से विरक्त होना चारित्र है। वह चारित्र दो तरह का है--सकल 
और विकल। पाच पापो का पूर्ण त्यागरूप मुनियों का महान्नती चारित्र 
है और पापो का एक देश त्यागरूप गृहस्थो का अणुन्नती चारित्र है। 


इस तरह भावी तीथंकर, महान प्रभावक आचाये श्री समन्तभद्र अणु- 
ब्रत भोर महात्रत को आत्मा का धर्म वतलाते हैं ! 


द्रव्यस ग्रह में लिखा है--- 
वदसमिदी पुत्तीओ धम्मारापिहापरीसहजओ ये । 
चारितं बहुमेया णायव्वा भावसंवरविसेसा ॥३५॥ 
अर्थ--ब्रत, समिति, ग्रुप्ति, धर्म (क्षमा भादि १०), अनुप्रेक्षा, 
परिपह जय और चारिन्र ये सव भावसवर हैं। यानी--इन त्रत समिति, 
चारित्र आदि से कर्पों का संवर होता है । 
श्री स्वामी कातिकेय अपने अनुप्र क्षा ग्रन्थ में लिखते हूँ--- 


सम्मत्त देसवर्य मह॒ब्बय तह जो कसायारं । 
एदे सवरणामा जोगाभावबो त्ह्ा चेव ॥६५॥ 


इ््८ 


अर्थ --सम्पफ्त्व, देशब्रत (अणुन्नत), महात्रत तथा कंपायो का जब 
ओर योगो का अभाव ये सवर हैं । 


इम तरह स्वामी कार्तिकेय स्पष्ट रूप से अणुन्नतो, महात्रतो को कमें- 
संवर का कारण कऋहते हैं । 


ब्रतो द्वारा सवर भी होता है! इस पर प्रकाश डालते हुए श्री पुज्य- 
पाद आचायें सर्वार्थसिद्धि में स्पष्ट लिखते हैं--- 
अतेषु हि कृतपरिकर्मा साधु: सुखेन सवरं करोति ४' 
अध्याय ७ सूत्र ११ 
अर्थे--ब्रत पालन करने वाला साधु सुष् से (चुगमता से) सवर 
करता है । 
धवल सिद्धास्त मे लिखा है-- 
असंखेज्जगुणाएं सेडिदेए कस्मणिज्जरहेहु बद खाम । 
(पु०८ पृ०८३) 
अरथे--त्रत असख्यातगुणश्र णी कर्म निर्जेरा के कारण हैं । 
जयधवल सिद्धान्त मे लिखा है-- 
घडियजल व $स्मे अशुसतयपधर्संखगुरिययसेढो ए । 
णिज्जरमाणोे संते वि सहव्वईणश कुदो पाव ॥६०॥ 


(पु० १ पृ० १०७) 


अर्थ--घटी-पत्र (अरह॒ठ) के जल के समान प्रतिसमय महात्नती 
मुनियों के जब्र असख्यातगुणी श्रेणी रूप कर्मों क्री निर्जरा होती है, 
तब उनके पात कैसे सभव है ? 


इस तरह दोनो सिद्धान्त ग्रन्व॒ब्रतों द्वारा प्रतितमय असख्यातगुणी 
कर्म-निर्ज य होने का स्पष्ठ समर्थन करते है । 


३६ 


इसी कारण कमं-बन्धन काटने के लिये श्री कुन्दक्ुन्दम्ाचार्य मोक्ष- 
पाहुड़ मे स्पष्ट कहते हैं-- ह ' 


धुवसिद्धी तित्थवयरो, चउणाराज्ुदो करेइ तवपररां। 

णाऊण घुष॑ कुज्जा, तवयरणं राणजुत्तोचि ॥६०॥ 

अये --नीर्य कर को यद्यपि आत्मसिद्धि यानी--पुक्ति उसी भव से 
होनी निश्चित है, वे क्षाथिरु सम्पग्दृष्टि होते है, जन्म से तीन ज्ञान 
घारक तथा मुनिरदीक्षा ग्रहण करते ही मतययंय-ज्ञाती भी हो जाते है, 
फिर भी कर्म-क्षय करने के लिये वे तपश्चरण अवश्य करते हैं, ऐसा 
जानकर आध्यात्मिक ज्ञानी को तपस्या अवश्य करनी चाहिये । 

यानी--कर्म -बच्धन काटने के लिए सम्परहष्टि को ब्रत, तप, सयम 
रूप चारित्र अवश्य ग्रहण करना चाहिये । 


सोनगढ़ साहित्य श्री कुन्दकुन्द आचाये की वाणी से सवेथा उलटी 
बात कहता है कि “'ब्रत, तप, संयम को कमी पालन न करो व्षोंकि: 
उमसे करम-वन्ध हो ता है ।” 


महान ग्रन्थ तत्वार्थमृत्र, भी 'स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरिषहजय- 
चारित्र: ।६-२) तथा तपसा निर्जरा च. ।६-३। सूत्रो द्वारा चारित्र 
(जिसमे तप भी गभित है) से कर्मों का सवर और निजंरा होना भी बत- 
लाता है, तब 'धोनगढ साहित्य इससे उइलटी वात कहता है । 


प० वशीधरजी वतलावें कि श्री कुन्दकुन्द, श्री उपास्वाति, श्री 
अमृतचन्द्र सूरि, सिद्धान्त चक्रवर्ती नेमिचन्द्र आदि आचार्यो का विधान 
प्रामाणिक है या उम्रके विरुद्ध सोनगढ साहित्य का विधान प्रामाणिक 


है ? 


यद्यपि इन आप॑ शास्त्रीय प्रभाणो के सम्मुख किसी अन्य प्रमाण 


का कुछ मूल्य नही है फिर भी प० वशीवर जी ने जो आधार दिये है, 
वे भी अप्रासं गिक है । देखिये-- 


४० 


१--मोक्षमार्ग प्रकाक्षक पृष्ठ २३१ का कधन अध्यवसान छुडाने 
की दृष्टि से है, कि किसी जीव की रक्षा करके या उस पर दया करके 
उसका अभिमान अपने हृदय में मत आने दो कि मैंने इसे बचाया' । 
वहा पर ब्रत, तय, सयम छुडाने का अभिप्राय नही है । श्री प० टोडर- 
मल जी ने गोम्मटसार की विशज्ञाल टीका की है, वे याँत्रवें, छठे भादि 
गुणस्थानो में ब्रत, तप, सयम द्वारा होने वाले कर्म-सवर ओर कर्म- 
निर्जरा को भच्छी तरह जानते थे । गोम्मटसार कर्मकाण्ड की गाया 
६७ तथा €८ की टीका भी उन्होने की है, वहाँ देखिये उन्होने व्यवहार 
घारित्र-ब्रत, तप, सयम वाले गुणस्थानो में कर्म सवर होना लिखा है । 
ऐसी दशा मे श्री प० टोडरमल जी ब्रत तपादि द्वारा केवल कमें-वन्ध 
होना नहीं लिख सकते । श्री ० टोडरमल जी ने मोक्षमार्प्रकाशक 
के पृष्ठ ३३४ पर महात्रती मुनियो के सवर होना बतलाया है, उसे भी 
देखिये । ब्रत, तप, चारित्र के समय ऊर्म सवर भौर कर्म-निर्जरा के होते 
हुए भी जो कम-बन्ब होता है, उसका कारण श्री अमृतचन्द्र सुरि कृत 
पुरुषार्थंसिद्धि उपाय ग्रन्थ के लोक २१४ के अनुसार उन गुणस्थानो में 
विद्यमान राग अश है। जबकि चारित्र मे विरक्ति की प्रधानता है । 


२--समयसार ग्रन्थ निश्चयनय की प्रधानता से लिखा गया है 
तथा उसके पुण्य पाप अधिकार का कथन पृण्य, पाप कर्मे-बन्धन की 
मुख्यता से है। तदनुसार श्ली ५० राजमल जी कृत समयसार की टीका 
में केवल कर्म-वन्धन की दृष्टि से लिखा गया है क्योकि दक्ष वें गुणस्थान 
तक चारिचन्न के साथ रागभाव पाया जाता है, वह राग-भाव ही वन्ध का 
कारण है, चारित्र नही । 


इस तरह वास्तव मे ये आधार सोनगढ साहित्य की गलती का समर्थन 
नही करते है । 


८४:९४ 


. चौथी वार्ता 
' छहुढाला के अर्थ का अनंथ 


_सोनगढ के साहित्य को आगम-विरुद्ध बतलाने के लिये शास््रि० 
थरिषद के प्रस्ताव में चौथी बात सोनगढ से प्रकाशित छहढाला के 
प्रथम संस्करण मे लिखी कुशास्त्र की परिभाषा है। 


श्री प० दोलतराम जी ने कुणास्त्र का प्रतिपादन छहढाला मे 
पनिम्नलिखित 'किया है--- 


एकान्तवाद वृषित समस्त, वषयादिक पोषक अश्प्रस्त । 
' ऋषिलादिरचिंत श्रुतको श्रभ्पा छ, सो है फुबोध बहु देनन्नास । 


इस प्य का सरल मीधा श्रर्थ है कि “जो अन्य एकान्तवाद से 
दुषित हूँ और विषयभोगो क्री पुष्टि करने वाले हें। उन कपिल 
आदि के बनाए हुए ग्रन्थो का अभ्यास बहुत दुःखदायक मिथ्याज्ञान है । 

इसकी टीका मे सोनगढ के टीौकाकार ने अपने पास से ६ सख्या 
याले अनुच्छेद (पराग्राफ) मे जैन चरणानुयोग के ग्रन्थों पर प्रहार 
करते हुए अपने पास से लिखा है कि--- 


(दया, दान, महाब्रतादि के शुद्ध भाव से ससार परित 
(प्रल्प सर्यादित) होना बतलावे, तथा उपदेश देने के शुमभाव 
से घर्मे होता है, भ्रादि जिनमें विपरीत कथन हो वे शास्त्र 
एकान्त और अप्रशस्त होने के कारण कुशास्त्र हैं, क्योंकिक 
'उनसें प्रयोजनभत सात तत्वों की भूल है ।” 
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डर 


पाठक महानुभाव देखें कि आत्मा को सम्यक्तत्व ज्ञान चारितर द्वारा 
कर्ममल से शुद्ध करने के लिए सम्यग्दर्शन ग्रहण करने के पश्चातु बणु- 
ब्रत, महात्रत घारण करने का, समस्त जीवो पर दया करने का उपदेश 
दिया गया है। इसी के अनुसार अनादिक्राल से अब तक तीर्थंकर तया 
अन्य मुनिगण आचरण करके मुक्ति प्राप्त करते आये हैं । 


तीर्थंकर पूर्वभव से सम्पग्द्शन और सम्पग्शान-सम्पन्त होते हैं, 
लौकान्तिक देव, सर्वार्थ प्िद्धि के देव तथा अन्य एक भवावतारी देव भी 
सम्यकक्‍त्व और ज्ञान-सम्पन्त होते हे, उनके मुक्त होने मे कमी केवल 
सम्यकचारित्र की होती है, धो वह कभी वे मनुष्यभवर मे मुनिदीक्षा 
लेकर महात्रत धारण करक्षे अअता वैराग्य बडाते हुए घ॒र्मष्यान, शुक्ल 
ध्यान द्वारा पूरी करके मुक्त होते हें। आज तक एक भी मुक्तिगामी 
ऐसा नही हुआ जिसने महात्रती चारित्र |# बिना सिद्धि प्राप्त की हो । 

परन्तु सोनगढ के नेता अखुब्रती चारित्र भी” शास्त्रानुस्तार नही 
आचरण करते । यदि वे अशुन्नत, महान्नत को आचरण नही कर सकते, 
तो न करें किन्तु चरित्र के विधाव का ऐसा विपर्यात्त तो न करें जिससे 
यह भ्रम जनता में फैले कि महान्रत को घ॒र्म कहने वाले चरणानुयोग के 
शास्त्र कुशास्त्र हे । 


जिस छह॒ढाला ग्रन्य॒ की टीका मे यह बात लिखी गई है, उसी 
छहृढाला मे अगुन्नतों तथा महात्रतो को क्रम से मुक्ति का कारण बत- 
लाया गया है तथा उसमे दया पालन का उपदेश है। इस प्रकार दया, 
महात्रत, उपदेशात्मक भाषा समिति श्रादि चारित्र द्वारा अति निर्मल 
होता हुआ भात्मा जिस छुकलध्यान के बन से मुक्त होता है, वह ध्यान 
भी उसी सामायिक चारित्र का महत्तम रूप है। इन समस्त विषयों का 
स्पष्ट निरूपण छहुढाला मे यवास्थान किया गया हे । इसी कारण श्री 
कुन्दकुन्द आचायें ने चारित्र को घर्म (चारित खलु धम्मो) कहा है, दया 
को धर्म (धम्मो दया-विसुद्धो) कहा है, सयम अणृन्नत, महान्नत रूप 
(दुबिह सममचरण, सायार तह अणायार) कहा है, इस तरह सोनगढ 
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साहित्य के छहृढाला-टीककार ने जिन बातो,को कुशास्त्र का लक्षण 
बतलाया है, वे सब्र बातें छुहढह़ाला में तथा कुन्दकुन्द-साहित्य में एवं 
अन्य मूलाचार आदि ग्रन्थो मे यथास्थान लिखी हुई है । 


छहढाला के पहले दो ऐडीशनो की उक्त बात पर जब आशक्षेप हुआ 
तो उस वाक्य में उन ही बातो को ज्यो का त्यो रखकर दिगम्बर समाज: 
की आपत्ति से बचाने भे लिये 'इवेदाम्वरादि ग्रन्‍्यों सें' इतना विशेषण 
छह॒ढाला के तीसरे एडीशन में बढा दिया है । ह हे 


अब प्रश्न यहांपर यह है कि “आदि शब्द द्वारा कुशास्त्र की 
मर्यादा मे वे सभी दिगम्बर जैन ग्रन्थ आते हुँ या नही जिनमें दया, 
महान्नत को तथा धर्मोग्रदेश रूप स्वाध्याय को धर्म माना गया है गौर 
उनसे संसार-स्थिति का छेद होना बतलाया गया है ? हु 


तथा च--स्वय छहूढाला भी सुशास्त्र हैँ या कुशास्त्र ? यह भी 
बतलाया जावे क्योकि छुहुडाला की पहली, चौथी और छुठी ढाल भे 
दया को धर्म वतलाया है, चोथी ढाल मे अभन्नतो द्वारा और छठी ढाल 
में महात्रतों द।र। सप्तार मर्थादित होना बतलीया गया है ? 


इस बात का स्पष्टीकरण सोनगढ की ओर से अधिकृत रूप में हुए 
बिना यह आक्षप निमु ल नही होता । 


अन्य गलत बातें 
छहढाला, तत्वार्थंथार, पचास्तिकाय (गाथा १६०-१६१ की 
टीका) के अनुसार निश्चय रत्नत्रय या निश्चय मोक्षमार्ग साधथ्य है और. 
व्यवहाररत्नत्रय या मोक्षमार्ग उसका साधन है । सावन नियम से पहले 
होताहै गौर माष्य उपके पश्चात्‌ होता है जैसे पहले आठा (साधनरूप) 
होता है और उसके पश्चात्‌ साथ> रूप रोटी बनती है। 


परन्तु सोनगढ का साहित्य उलदी वात कहता है। देखिए सोनगढ 
से प्रकाशित छहुढाला (दूसरा सस्फ़रण)-- 


डॉ ४ 


“पवहार प्रथम होता है और निदचयनय वाद मे गठ होता है, 
झैसा मानने वाले को नयो के स्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं है / पृष्ठ ५३ 


जिसे निश्चय सम्प्र्दर्शन न हो उसे व्यवहार सम्परद्श न भी नहीं 
हो सकता । पृ० ५७ , 


इस तरह छहढाला के रचमिता जब तीसरी ढाल के पहले दूसरे 
पद्य मे निरचय मोक्षमार्ग का कारण व्यवहार मोक्ष मार्ग को स्पष्ट लिस 
"रहे है, तव सोनगढ के टीकाकार मूल ग्रन्थक्नार के अभिप्राय क्रे विरुद् 
व्यानी-उससे उलटा कहते हैं कि “व्यवहार मोभमार्ग को पहले और 
उसके वाद निरचय मोभ्षमार्ग होना बतलाने वालो को ययार्थ ज्ञान नही 
हैं ।! क्योकि निवपचय सम्यग्दशेन पहले न हो, तो व्यवहार सम्यग्द्नन 
नही हो सकता । 


इस तरह प्रकारान्तर से सोनगढ के टीकाकार छहढाला के रच- 
पयता को यथार्थ ज्ञानी नही मानते । 


श्री कुन्दकुन्द आचाये ने पचास्तिकाय मे व्यवहार मोक्षमार्ग तथा 
पनिएचय मोक्षमार्ग को निम्नलिखित दो गराथाओ में बतलाया है -- 


धम्मादी सदृदहरणं सम्मत्त' रारणमंगपुव्चगर्द । 
चेट्ठा तबम्हि चरिषा ववहारो मोक्बमग्गोत्ति (१६० 


अर्थ--धर्मादि द्रव्य, जीवादि तत्व, पदार्थ आदि का यथाये श्रद्धान 
'करना सम्यकक्‍त्व है। अग और पूर्वो का बोध सम्यस्ज्ञाग और अखुब्नत 


अहाब्रत तप आदि करना सम्यक्रचारित्र है। यह सम्पक्‍त्व ज्ञान चारित्र 
व्यवहार मोक्षमार्ग है । 


इसके विषय मे टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरि लिखते हैं-- 
“निश्चपमसोक्षमा्गस्य साधवभावप्तापद्यते इति।” 


डे 
अर्थं--पह व्यवहार मोक्षमार्ग निश्चय मोक्षमार्ग का साधनः 
(कारण) बनता है । 
अर्थातु--ध्यवहार-रत्नत्रय. रूप व्यवहार मोक्षमार्ग से निरचय 
मोक्षमा्ग प्राप्त होता है । श्री जयुसेनाचायें ने भी इस गाथा की ढीका: 
में व्यवहार मोक्षमार्ग को निए्चय मोक्षमागें का साधन बतलाया है। 
आगे श्री कुन्दकुन्द आचार्य लिखते है-- 


 खिच्छयरणायेण भरिदो, तिहि तेहि समाहिदोहु जो अप्पा' 

' रण कुरणादि किचिवि अण्णं रण मुयदि तो मोक्खसर्गोत्ति ११६१। 
अर्थ--भात्मा जब इस पूर्ण रत्नत्रयंमय होकर न कुछ करता है, 

कुछ छोडता है, सो निदचय नय से मोक्षमार्ग कहा गया है ।॥ 


इस गाथा की टीका के अन्त में फलित अर्थ के रूप में श्री अमृतचन्द्र 
सूरि लिखते है-- ग 


अतो निशचयव्यवहार-मोक्षतागंयोः साध्यसाधनभावोः 
नितराघुपपन्‍न इति ।” 

अर्थ-इसलिए निईचय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमांग में साध्य 
साधन भाव अच्छी तरह घटित होता है। यानी-निश्चय मोक्षमार्गं 
साध्य है और व्यवहार मोक्षमार्ग उसका साधन है । 

श्री अमृतचर्द्र सूरि तत्वा्थंसार के उपसहार मे लिखते हैं- 


निशचचयव्यवहाराध्यां पोक्षमार्गों द्विधा स्थित: । 
तत्राद्यः साथ्प उप: स्पाद्‌ द्वितोयस्तरुप साधनम्‌ ।२। 


प्रये --प्ोक्षमार्ग दो प्रकार का है,,निरचय मोक्षमार्ग और ब्यवहार 
मोक्षमार्ग । उनमे से निश्चय मोक्ष मार्ग साध्य है और व्यवहार मोक्ष-- 
मार्ग उस निदचय मोक्षमार्ग का साधन है। 


इसी तरह अन्य ग्रन्थों में भी व्यवहार रत्नत्रय (मोक्षमा्गं) को 


४६ 
पनिदचय-रत्नत्रय (मोक्षमार्ग) का कारेण बतलाया है । 


इस तरह आपष॑ आगमो के विपरीत सोनगढ साहित्य का छंहढाला 
टीका ग्रन्थ पहले निश्चय-नय को भौर उसके बाद व्यवहार नय का 
होना वतला कर आगम के प्रतिकूल कथन करता है । 


मोक्षमार्ग 
सोनगढ के छहढाला मे पृष्ठ ५५ पर निम्नलिखित आगम-पअति- 
-कूल,बात मोक्षमार्ग प्रकाशक का उद्धरण देकर लिखी है-- 


“किन्तु एक निश्चय भोक्षमार्ग है और दूसरा व्यवहार 
मोक्षमार्ग है-हस प्रकार दो मोक्षमार्ग मानना सिथ्या है ।” 


जब श्री कुन्दकुन्द आचारये ने अपने पचास्तिकाय आदि ग्रन्थ मे 

श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव ने एव श्री अम॒ृतचन्द्र सूरि आदि ने स्पष्ट रूप 

से दो प्रकार का मोक्षमार्ग बतलाया है । तब आषे आगम फे प्रतिकूल 

तथा मूल ग्रन्थ छहढाला (सम्यफ्‌ दर्शन ज्ञान चरण शिव-मग सो दुविधि 

“विचारो) के प्रतिकूल दो प्रकार के मोक्षमाग का निषेध करना, उसे 
मिथ्या ठहराना सोत़गढ साहित्य का अनुचित विधान है। 


'इसी तरह छहूढाला के पृष्ठ १४४ पर सोनगढ के टीकाकार 
लिखते हैं- "का, ' ;$ 


“व्यवहार 'रत्नत्रय वह धर्म नहों है--ऐसा बतलाने के लिये 
यहाँ गाथा स्रें 'सारेः शब्द क्वा प्रयोग; किया है ।! रे 

यह वात,भी" छहडोला-कार के अंभिप्राय के विरुद्ध लिखी है। 
छहृढाला की, तीस़ ही [चौथी प्राँचची और छठी ढाल के पुर्व भाग मे व्यव- 
हार|स्त्नत्रय को धर्म मान-कर-ही: श्री प० दौलतराम जी ने,इसे लिखा 
है फिर भी सोनगढ के टीकाक्वार व्यवहार रत्नत्य -को- धर्म ही नही 
मानते ॥ १ 
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बसे तो पांचवीं ढाल के १४वें पत्च के “सारे” बब्द,का अर्थ लव 

हैं। फिर भी यदि टीकाकूर उस गब्द का आर्थ सास्न्‍्प -करते हैं 
तब भी उससे व्यव्हार रलत्रव का निपंत्रप्रंमाणित नहीं होता । 
क्योंकि व्यवद्वार सम्यक्त्त ज्ञान चारित्र थे, मिथ्यात्व, बज्ञान श्र 
अयंयम के त्याग छूय होते हैं, उतने अंग में मोह और रोग का अ्रंण 
नहीं होता है । अंते: व्यवद्वार र्लत्रय; मिथ्यात्व, अज्ञान, असयम के 
निवृत्ति रूप होने से धर्म रूप है । उन्हे धर्म न मानना सोनगढ साहित्य 
के छहढाला तथा आप आगमगर्मों के प्रतिकूल कल्पित गलत मान्यता है 


है ला के रचबिता श्री पं० ठौलतराम जी-ने. छह्ढठाला का उप- 


च् ्क 


हार करते हुए छठी ढाल में इसे और भी स्पष्ट लिखा है--- - 





मुख्योपचार दुभेद यों बड़भागि रत्नन्नय धरें, 
अर घरेंगे ते झिव्र लई तिन सुधश-जल जगमल हरे ।१० 


अर्थ-इस तरह जो भाग्यगाली निईव्थ और व्यवहार रत्नत्नरय 


को धारण करते हैं तथा भविष्य में जो इन दोनों तरह के (निब्चय 
ओर व्यवहार) रत्लत्रब को वारण करेंगे, वे संसार से मुक्ध होगे । 


उनका-स्वच्छ यज्रूपी जल संसार का मल दूर करता है । 
इसकी ट॑का में सोनगेढ़ के टीकाकार लिखते हैं कि-- 


“ग्ुग्रस्यान के अनाख में घुम्राय आता डर. बहु व्यवहार 
इत्तन्नय का प्रधार जानना चंबा डउद उपादेथ व मानता 


उसक्षः नाल व्यवहार-रत्नत्रव का घारण करवा कहलाता है। 


है. ६] 


प्रन्यकार जब व्यवहार रप्ववय को भी घारण करने की अनुमोदता 
करता है, धारण करने वाले को बड़ा भाग्यशाली वतलाता है, तब 
टीकाकार उस व्यवहार रत्नत्रय को उपादेय नही बतलाता ! 


यदि व्यवहार रत्नत्रय उपादेव (ग्रहण करने योग्य) न होता, 
तो ग्रस्थकार तथा अन्य सभी जावारय॑,उसक प्राप्त करने के लिये क्‍यों 
प्रेरणा और क्यो उसका उपदेश करते ? अहँन्त भगवान की दिव्य- 
ध्वनि, शाध्त्र-रचता, समवशरण तथा मन्दिर, प्रतिमा का निर्माण, 
प्रवचन आदि सव कुछ व्यवहार रलत्रय प्राप्त करने के लिये ही तो 
है। व्यवहार रलत्नय द्वारा ही तो शुकल-ध्यान रूप स्वरूपाचरण 
चारित्र या निः्चय रत्लन्य प्राप्त होता है। सोनगढ के टीकाकार ने 


उस व्यवहार रत्नत्रय को उपादेय न वतलाकर ग्रन्थकार का अभिप्राय 
उलटदा कर दिया है । 


जब कि टीकाोकार को मुलग्रन्थ के अभिप्राय का पोषण करनः 


चाहिये । 
क्या श्रावकन्नत, भुतिन्नत चारिच्न नहीं हैं ? 
सोनगढ से प्रकाशित छहृढाला के पृष्ठ १२० पर लिखा है--- 


“मनिरचय चारित्र ही सच्चा चारित्र है--ऐसी भद्धा 
करना, तथा उच्त मुम्िका में जो श्रावक्र और घुनिश्रत के 


विकल्प उठते हैं, वह्‌ सच्चा चारित्र नहीं किन्तु चारित्र में होने 
वाला दोष है।” 


| : यह बात भी श्री कुल्दकुन्द आचार्य प्रणीत चारित्रपाहुडू, मोक्षपाहुड, 
पंचास्तिकाय आदि ग्रन्थों के तथा चरणानुयोग के ग्रन्थों के रचयिता श्री 
अमृतचद्ध सूरि आदि चाचायों के एवं छहृढाला के सिद्धान्त के विरुद्ध है । 


पं० दौलतराम जी चौथी ढाल मे लिखते हैं-- 


४६ 


पस्परज्ञानो होधय, बहुरि हढ़ चारित लोजे, 
एकदेश और सकलदेश तसु भेद कहीजे ॥१४। 
अर्थ--सम्यग्ज्ञान प्राप्त करने के पश्चात्‌ सम्पक्चारित्र को बडी 
हढता से भ्रहण करो। उम्त चारित्र के दो भेद हैं, एकदेश चारित्र 
(क्षावक चारित्र) और सकल चारित्र (मुनिचारित्र) । 
इसी भूमिका के अनुसार इसके जागे चौथीढाल मे श्रावक के १२ ब्रतों 
का निरूपण किया गया है और छठी ढाल में मुनि-चारित्र का वर्णन 
किया गया है । 
पापों का त्याग करके ब्रत, तप, संयम को ग्रहरा कर चारित्र 
आचरण करना भी यदि घममे न हो, तो ब्रद्मचारी, क्षुल्लक ऐलक, 


एवं आचायें, उपाध्याय सर्व-साधु परमेष्ठी चारित्रनिष्ठ भ कहलावेगे, 
सभी असयमी ही रहेगे । 


णमोक्रार मत्र में मुतिव्रवी आचाये, उपाध्याय, सर्वेत्ाघु को महान 
चारित्रनिष्ठ, पुज्य मानकर ही नमध्कार किया गया है । 

चारित्र के' दोष तो 'श्रतिचार' होते है जिनको त्याग करने का 
सक्रेत छहढानाकार ने चौथी ढाल के अन्तिम १४वें पद्म में किया है। 


बारह ब्त के अझतोचार पन-पनत् न लगावे।' 


अ्रथे--बा रह ब्रतो के पाँच-पाँच अतिचार दोषों को न लगाना 
चाहिये । 


आत्म-शुद्धि के लिये व्यवहार चारित्र प्रधान साधन है, इसी व्यव- 
हार चारित्र का फलित रूप निश्चय चारित्र होता है। जैसा कि छठी 
ढाल में बताया गया है । 


अतः सोनगढ़ साहित्य की यह बात भी आगम-विरुद्ध है १ 


४१० 


कया तप से निरजरा नहीं होती ? 
छहढाला को छठी ढाल में लिखा है-- 
तप तपे द्वादश घरे वृष दश, रत्तत्नय सेवें सदा, 
भुति साथमे वा एक विचरे, चहूँ नहिं भवसुख कदा ।७। 
अरथे--महात्रती मुनि वारह प्रकार के (६ अन्तरग, ६ बहिरग) 
तपो को तपते हैं, उत्तम क्षमा आदि दद्य धर्मों को धारण करते हैं, अन्य 


सुनियों के साथ सघ में अथवा अकेले विचरण करते हैं। सांसारिक 
सुखो की कभी इच्छा नही करते । 


इसकी टीका में सोनगढ के टीकाकार लिखते हैं--- 


“अज्ञानी जीव श्रनशनादि तप से निर्जेरा सानते हैं किन्तु 
सात्र बाह्य तप क्रसे से तो निर्जेरा होती नहीं है । शुद्धोपयोग 
निजेरा का कारण कहा है।” 

ऐसा प्रतीत होता है कि समस्त ज्ञान-भण्डार सोनगढ में ही विद्य- 


समान है, इस कारण सोनगढवासियो और उनके अनुयायियो के सिवाय 
सन्नी बज्ञानी हैं ? 


श्री कुन्दकुन्द आचायें ने मोक्षपाहुड मे लिखा है कि--- 

घुवसिद्धी तित्थयरों चउणाणजुदोबि करेइ तवयररां । 

णाऊण घुवं कुज्जा तबथरणं णाण-जुत्तोधि ॥६०॥ 

अर्थातु-तीर्थकर को उत्ती भव से मुक्ति मिलना निदिचत होता 
है तथा वे तीर्थंकर क्षायिक सम्यग्हष्टि एवं मुनि-दीक्षा लेते ही चार 
जशानधारी होते है फिर भी तप करते हैं, ऐसा जानकर ज्ञानवान पुरुष 
को तप अवश्य करना चाहिये । 

श्री उमास्वाति आचाय॑ तत्वाथंसूत्र के नौवें अध्याय मे कहते हैं-.- 

तपसा निर्जेरा च ॥३॥ 


भर 
अरथै--तप करने से सवर तथा निजरा होती है । 


आचार्य समन्‍्तभद्र स्वयम्भु स्त्रोत्र मे भगवान कुन्थुनाथ की स्तुति 
शर्ते हुए लिखते हैं--- 
बाह्य तपः परमदुरचरमाचरंस्त्व- 
साध्यात्मिहस्प तपसः परिव हणाथंस्‌ । 
* अर्थ--हे भगवनु्‌ ! आपने परम कठोर बहिरग तपश्चरण को 
प्रन्‍्तरंग तप की धृर्ति के लिए किया । 





भगवान आदिनाथ ने एक वर्ष का लगातार उपवास किया तथा 

रुक हजार वर्ष तक कठोर तप करते रहे । समस्त मुक्तिगामी जीव 

। िशन, कायोत्सर्ग आदि बहिरग और स्वाध्याय ध्यान आदि अन्तरग 

गप करके मुक्त हुए हैं । श्री कुन्दकुन्द आदि ,सभी मुनि तपदचरण करते 
पे । तो क्‍या यह सब अज्ञान की वात है ? 


,. सोनगढ के टीकाकार छह॒ढाला के पृष्ठ १६६ पर अन्तरंग तपो के 
' विषय में एक भूल का दिग्ददोन कराते हुए लिखते हैं कि--- 


“अन्त्रंग तपों में भी प्रायश्चित्त, विनय, वेयावृत्य, 
स्वाध्याय, त्याग और ध्यान रूप क्रियायें वाह्म प्रवर्तत है, वह 
तो चाह्म तप जैसा ही जानना; जेसी वाह्म क्रिया है उसी 
प्रकार यह भी वाह्म क्रिया है; इच्च लिये प्रायश्चित आदि 

; बाह्य साधव भी अस्तरंग तप नहीं हैं ।” 


: श्री कुन्दकुदद आचाय जादि समस्त ऋषियो द्वारा प्रणीत ग्रन्थों में 

प प्रायदिचित्त, विनय, वेयाजृत्य, स्वाध्याय, व्युत्सर्ग श्रौर ध्यान को अन्त- 

रंग तप बतलाया है, तव सोनगढ़ के टीकाकार अपनी कुतर्क से इन 
अन्तरंग तपों को बाह्य तप बतला रहे हैं । 


इसी प्रकार अन्य भी अनेक आगम-विरुद्ध बातें सोनगढ़ के ठौका- 


भर 


कार ने छहढाला के अर्थ का अनर्थ करके लिखी हैं । इस बनर्थ द्वार 
सोनगढ के प्रकाशित छहढाला ने आगम-विरुद्ध आध्यात्मिक विए 
फैलाने की चेष्टा की है । 


मूल ग्रन्यो के अर्थ तया आशय के विरुद्ध ऐसा ही अर्थ का बनपं 
द्व्यसग्रह, तत्वायंसूत्र आदि ग्रन्थो की टीका मे सोनगढ के टीकाकारो ने 
किया है । स्थानाभाव के कारण उन उद्धरणो को यहाँ तही दे रहे । 


आधार 


कुशास्त्र की व्याख्या को प्रमाणित करने के लिए लेखक ने मोक्ष 
मार्ग प्रकाशक के दो उद्धरण दिये हैं। पहला तो मोक्षमार्ग प्रकाशः 
पु० २३२ का है। उसके विषय मे सोनगढ से स्पष्ट घोषणा होर 
चाहिए कि-- 


“छह्॒ढाला मे तथा चारित्र-पाहुड, तत्वार्थंसृत्र, रत्नकरण्ड श्रावका- 
चार, मूलाचार आदि सभी दिगम्वर जैन आगम ग्रन्थों मे जो अणृन्नत्त, 
भमहाव्ग़त, दया, दान आदि को धर्म भाना गया है जौर उनको मुक्ति 
का परम्परा कारण माना गया है, वह विधान प्रामाणिक है, यथार्थ 
है। वे ग्रन्थ कुशास्त्र नही हैं ४” 

ऐसी घोषणा हुए बिना इवेताम्वरीय ग्रस्थो का नाममात्र उल्लेख 
केवल एक वहाना है * 


दूसरा आधार भी यहाँ इस कारण लागू नही होता कि-- 


श्री प० टोडरमल जी ने मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ ३३६-३३७ 
का कथन मिथ्याहष्टि जैन की अपेक्षा से किया है। दया, दान, जणुद्नत्त, 
महान्नत को चारित्र घर्म-हूप तथा ससार के नाश का कारण बतलामे 
वाले श्री कुन्दकुन्द, उमास्वाति, समन्तभद्र, पूज्यपाद आदि प्रस्थकार 
ऋषि मुनि एवं छहृढालाकार श्री प० दौलतराम जो मिथ्पहप्टि नही 


| 


थे। उनके विधान की अवहेलना करना, जिनवाणी में तथा महान 
भुरुओ में अश्चद्धा का द्योतक स्पप्ट चिन्ह है। सोनगढ के साहित्यकारों 
को अपने सम्यकत्व को प्रमाणित करने के लिये दिगम्बरीय आर्ष ग्रन्थों 
में एवं दिगम्बर ग्रन्थकार आचारयों में उनका विधान सत्य मान कर 


अपनी आरथा व्यक्त करनी चाहिये हे 
दया से घर्मं तथा मोक्ष होता है ऐसा कथन प्राय: सभी आप्ष ग्रन्थों 


' में है। श्री १०८ कुन्दकुन्द आचार्य ने बोधपाहुड़ गाथा २४ में “धम्मो 
' दयाविसुद्धो”, भाव पाहुड़ गाथा १३३ में “छज्जीव कुरु दया” तथा 
शील पाहुई गाथा १६ मे “जीवदया सीलस्स परिवारों” कह कह जीव 
दया को धर्म कहा है । तो क्या सोनगढ सिद्धान्त अनुसार श्री कुन्दकुन्द 
॥ आचाये ने भी कुशास्त्रों की रचना की है ? 


तन्‍नास्ति जीवलोके जिनेन्द्रदेवेद्नचक्रकल्पाणम्‌ । 
यत्पाप्नुवन्ति सनुजा न जीवरक्षानुरागेरण ।८।५७| (ज्ञानार्णव) 
* अथें--इस लोक मे जीवरक्षा के अनुराग से मनुष्य समस्त-कल्याण 
रूप पद (मोक्ष) को प्राप्त होता है। तीथँकर देवेन्द्र चक्रवर्ती आदि 
॥ ऐसा कोई भी पद नही है जो दयावान नही पाता । 
दए्‌ण सब्वजीवे दमिदृण य इंदियारिंग तह पंच । 
अठठ बिह फस्मरहिया रिव्वाणमणृत्तरं जाथ।११२३८५। 
(श्री कु दकु द आचाये का मूलाचार) 
क अर्थ--प्री दुन्दकुल्द आचाये मूलाचार ग्रन्थ मे कहते हैं कि सर्व 
जीवो पर दया करके तथा पाँच इन्द्रियो का नियंत्रण करके आठ कर्मों 
से रहित मोक्ष को जाओ। 
ु श्री कुन्दकुल्य आचारये दाव का फन्न मोक्ष बतलाते हैं--- 
, दिण्णइ सुप्तदाणं विसेसतों होह भोगसग्गमही । 
रिव्वाणसुहं कमसो णिद्दिदु् जिणवर्रिदेहि १६॥ (रयणसार) 
अर्थात्‌--जो सुपात्र को दान देता है वह क्रमशः भोग-भूमिके, स्वग 


॥] 


प्ड 


भर मोक्ष सुख को प्राप्त होता है, ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है । 
क्या--सोनगढ सिद्धान्तानुसार यह कुशास्त्र है ? 


“दानतो सातप्राप्तिश्च स्वगेंसोक्षैककारणम्‌ । 
(पदुमपुरण १२३॥१०८) 
अर्थातु-दान से सृख की प्राप्ति होती है और दान स्वगेतथा 
सोक्ष फा प्रधान कारण है। 
अणुन्नत तथा महान्नत से मोक्ष की प्राप्ति-- 
आचरितानि मह॒द्विभयंच्च सहास्तं प्रसाध्यत्त्यथेंस्‌ । 
स्वयमपि महान्ति यत्मान्सहात्रतानीत्यतस्तानि ।१८।१।(ज्ञानाणेव) 
अर्थ-- पाँच महात्रतो को महापुरुषो ने आचरण किया है तथा 
महान पदार्थ अर्थातु मोक्ष को वे साधते हैं तथा स्वय भी बड़े हैं (निर्दोव 
हैं ) इस कारण इनका नाम महान्नत है । 
“भव्यानामणु भिन्न तेरनणुत्िः साध्योध्च शोक्ष:।! 
(पदुम० पच० ७॥२६) 
मर्थातु--भव्य जीवो को अणुन्नत अथवा महात्रतो के द्वारा मोक्ष 
साधना चाहिये । 
गणुधर्मोश्यधसंइ्च श्रेयल. पदवी हयी । 
पारम्पयेरा तन्नाद्या परा साक्षात्प्रकी विता॥॥८५।१८॥ (पद्मपुराण । ) 
अर्थ--जिनेन्द्र भगवान ने कहा है कि अणुक्षत और महात्नत ये 
दोनो मोक्ष के मार्ग हैं । इनमे अणृन्नत तो परम्परा से मोक्ष का कारण 
है और महात्रत साक्षातु मोक्ष का कारण है। 
सोनगढ सिद्धान्त अनुसार क्या ये सभी/दिगम्बर जैन आप ग्रन्थ 


कुझास्त्र हैं क्योकि उनमे दया, दान, ब्त को धर्म कहा है और उनका 
फल बतलाया है ? 


पाँचवीं बातो 
क्या पुण्य विष्ठा के समान है ? 


शास्त्रि परिषद के प्रस्ताव मे सोनगढ़ साहित्य की पाँचवी अनुचित 
बात निम्नलिखित' है-- 


“ज्ञानियों ने पुण्ण को विष्ठा समझ ऋर छोड़ दिया है, 
अज्ञाबी उत्त विष्ठा को खा रहा है । 


ऐसा अभिप्राय श्री कहान जी स्वामी ने समयसार प्रवचन में अनेक 
स्थानों पर प्रगट किया है । 


इस विषय में मुख्य बात यह है कि--- 


जब श्री कहान जी स्वामी पुण्य को विष्ठा समझते हैं, तो वे 
स्वय तथा उनके अनुयायी उस पुण्य रूपी विष्ठा को छोड क्‍यों नही 
देते, उस पुण्य का उपभोग बड़ी रुचि के साथ क्यो कर रहे हैं ? अन्य 
जीव तो अज्ञानी है, वे पुण्य का उपभोग करें तो करे किन्तु श्री कहान 
जी स्वामी तथा उनके सभी अनुयायी तो महान ज्ञानी हैं, उन्हे तो 
अपने वचन के अनुसार इस पुण्य रूपी विष्ठा का उपभोग तत्काल छोड़ 


देता चाहिये, जिससे जनता के सामने एक अच्छा आध्यात्मिक श्रादर्शे 
उपस्थित हो । 


भूतकाल से जिस-जिस आध्यात्मिक ज्ञानी ने पृण्य विष्ठा का 
परित्याग किया, वैसे ऐंक भी व्यक्ति का नाम आज तक नतो श्री 
कहान जी स्वामी ने बतलाया, और न प० वशीघर जी ने अपने इस 


रन 
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ड्रेक्ट में लिसा । अस्तु । उन पुरातन ज्ञानियो मे से किसी का भी नाम 
ज्ञात नही, तो चलो यह भूतकाल की कल्पित बात ही सही किन्तु 
चतंमान में तो ऐसे १०-४५ पृुण्य-विष्ठा के त्यागी ज्ञानी सामने आने 
चाहिये । 


पुण्य सामग्री 


मनुष्य भव, सुन्दर शरीर, नीरोगता, उच्चकुल में जन्म, आवश्यक 
दोभाप्रद वस्त्र आभूषण का मिलना, उनका पहनना-ओढना, आवश्यक 
रुचिक़र एव णरीर-पोषक, रसना-प्रिय भोजन पान का प्राप्त हाना, 
सुयश्ष, विहार करने के वाहन (मोटर आदि) तथा अन्य आवध्यक 
पदार्थ पुण्य कर्म के उदय से मनुष्य को प्राप्त होते हैं । जब श्री कहान 
जी स्वामी के कथन-अनुसार यह सब पुण्य विष्ठा समान त्याज्य है तब 
इस समस्त पुण्य सामग्री का परित्याग उन्हे तथा उनके बनुयायियों 


को तत्काल कर देता चाहिये, जिससे उनका कथन क्रियात्मक रूप से 
(प्रैव्टीकल) सत्य प्रमाणित हो । 


सम्यक्त्त 


श्री कुन्दकुन्द आचाये ने सम्यवत्व (सम्यग्दर्दात) होने का बहिरग 
निर्मित्त कारण, नियमसार की, “सस्मत्तस्स णिसित्र' जिणसुत्त' तस्स 
जाणया पुरिसा” आदि ५१वीं गाथा में जिनवाणी तथा जिनवाणी के 


जानकार आचार बतलाये हैं। तदनुसार सम्यग्दशंन उसी व्यक्ति को 
होता है जिसको जिनवाणी पर श्रद्धा हो । 


जिनवाणी का गणनीय प्रन्थ श्री कुन्दकुन्द आचार्य-रचित 
प्रवचनसार भी है, उस ग्रन्थ की ४५वीं गाथा मे लिखा है-- 


पुण्णफला अरह॒न्ता, तेति किरिया पुरोहि ओदइया । 
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अर्थे --पुण्य कमें के परिपक्व फल से अहुँन्‍्त तीर्थंकर होते हैं। 
दिव्यध्वनि आदि उनकी क्रिया पुण्य फल के उदय से होती है । 


इस गाथा की टीका करते हुए श्री अमृतचन्द्र सूरि लिखते हैं--- 
'अहुन्तःखलु सकलसम्पक्परिपक्वपुण्यकल्पपादफला एवं भवन्ति । 

अर्थ--अहंन्त भगवान समस्त अच्छी तरह पके हुए पुण्य-रूपी 
कल्पवृक्ष के फल स्वरूप ही होते है।। 


श्री कहान जी स्वामी को तथा उनके अनुयायियो को यदि जिन- 
वाणी पर मच्ची श्रद्धा हो, तो इस्त कुन्दकुन्द तथा अप्ृतचन्द्र सूरि की 
वाणी पर उन्हे अटल घधिद्॒वास करके पुण्य को विष्ठा समान त्याज्य कभी 
न कहना चाहिये । क्योकि अहुन्त पद तो परमात्मा का पद है और 
पुण्य का परिपक्व फल है । 


श्री देवसेनाचाय भाव-संग्रह मे स्पष्ट लिखते हैं-- 
सम्माइट्ठोपुण्ण रा होइ संवारकारणं रिपमा। 
मोक्वस्स होह हेऊ जइबि रिय्राणं खा सो कुणाई ।४०१। 


अर्थ--सम्यर्हष्टि का पुण्य संसार-श्रपण का कारण नही होता। 
सम्यर्हड्टी जीव यदि निदान न करे तो उसका पृण्य नियम से मोक्ष का 
कारण होता है । 


श्री आचाये विद्यानन्द स्वामी ने भी पुण्य का फल समस्त जगत 
का साम्राज्य प्राप्त करना (त्रिलोक-वन्दनीय होना) बतलाया है। 


सर्वातिशाधि पुण्यं, ततु त्र लोक््याधिपतित्वकइृतु । 


अर्थं--सब से अधिक अतिशयहूत पुण्य त्िलोकीनाथ बनाने 
वाला है । / 


श्प 


इस तरह जिनवाणी मे सम्यग्हृष्टि जीव के पुण्य का इतना भारी 
महत्व बतलाया है, उप्त पुण्य को विष्ठा के समान त्याज्य कहना (किन्तु 
उसका स्वय त्याग न करना) जिनवाशी की श्रद्धा से विपरीत बात है । 


क्‌सें 

आत्मा का शत्र्‌ पौदूगलिक '“द्रव्यकर्' (ज्ञावावरण आदि) तो है 
ही, किन्तु इसके साथ ही उसका अपना अन्तरज्ध शत्रु 'भावकर्म (राग 
देेष मोह आदि विक्ृत भाव) भी हु । चोर चोर मोसेरे भाई' कहावत 
के अनुततार द्रव्य कर्म' और “भावक्र्म' एक दूसरे के पहायक निमित्त 
हैं। भावकम के निमित्त से द्रव्यकृर्मे वत्ता है या बन्चता है तथा द्रव्व- 
कर्म के निमित्त से भावकर्म होता है । गात्मा का राग हेष आदि विकृंत 
भावरूप 'भावकर्म'॑ ऐसा नही ह॒ जो द्रव्यकफर्म के निमित्त के बिना 
(ज्ञानावरण मोहनीय आदि के उदय के बिना) होता हो। इस तरह 
दरव्यकर्से से भावकर्म और भमावक्र्त से द्रव्यकर्म बतने की परम्परा 
ससारी आत्मा के सदा से (अनादिकाल से) चली आा रही है । 


पाप रूप द्रव्यकर्स 


आठ द्रव्यकर्मों मे से ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्त- 
राय ये चार घाती के हैं। ये आत्मा के ज्ञान, दर्शंन, सम्धक्‍त्व, 
चारित्र और वीयें नामक अनुजीवी ग्रुणो का घात करते है, अतश ये 
चारों कर्म पापरूप या अशुभ माने गये है । 


घाती कर्मो के सिवाय चार अधाती कर्मों मे भी अप्ताता वेदनीय, 
तरक आयु, नीच गोत्र और नाम कर्म की नरकगति तिय॑ज्चगति झ्रादि 
प्रकृतिया भी पाप कमंझप है । इस तरह आठो कर्मों मे पापरूप प्रकृतियाँ 
अशुभ प्रकृतियाँ हैं। इन पाप प्रकृतियों के उदय से न तो प्तासारिक सुख 
साता मिलती है, न मुक्तिमा्ग का सहायक साधन प्राप्त होता है । 
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पुण्य द्रव्यकर्से 


पूर्वोक्‍्त पाप प्रकृतियों (कर्मों) के सिवाय शेष ६८ प्रक्ृतियाँ “पुण्य 
कर्म! रूप है, साता वेदनीय, तियेबथ्च, मनुप्य, देव आयु (तियेज्च जीव 
भरना नही चाहता, अतः तियेश्च आयु भी शुभ मानी गई है), उच्च 
गोत्र (मुनि दीक्षा करने योग्य कुल) तथा नाम कर्म की ६३ प्रकृत्तियाँ-- 
मनुप्यगति, मनुष्य गत्यानुपूर्वी, देवगति, देवगत्यानुपूर्वी, पचेन्द्रिय जाति, 
निर्माण, ५ शरीर, ५ बधन, ५ सघात, ३ अ्रगोपाग, ५ वर्ण, ५ रस, 
२ गन्ध, ८ स्पर्श, समचतुरस्त सस्थान, वज्ञऋषभतनाराच संहनन, अग्रु- 
रुलघु, परधात, उच्छुवास, आतप, उद्योत, प्रशरत विहायोगोगति, चस, 
वबादर, पर्याप्त, प्रत्येक, स्थिर शुभ, सुभग, सुस्वर, आदेय, यशकीति 
और तीर्थंकर । 


इन पुण्य प्रकृतियो के उदय होने पर सासारिक सुख-सुविधा आत्मा 
को मिला करती है तथा मुक्ति-साधन के लिये योग्यता प्रगठ होती 
है। जसे मनुष्प भव, बद्ल ऋषपभनाराच संहनन, तीर्थंकर आदि का 
उदय होने पर मुंक्ति के साधन सम्यक्त्व, ज्ञान, चारित्र प्राप्त करना 
चुलभ होता है । 


जैसे काटे द्वारा पैर में छुभा हुआ काटा निकलता है, उसी तरह 
ससार-म्रमण के कारण भूत आठो कर्मो का क्षय भी मनुष्य आयु, उच्च- 
गोत्र, तीथंकर आदि पुण्य कर्मों के समागम से होता है। मुक्ति की 
प्राप्ति मनुष्य आयु, उच्चगोत्र, बद्चऋषभनाराच संहनन आदि कर्मों 
के उदय होने पर ही संभव है। यदि इन पुण्य कर्मों का उदय न हो 
तो त्रिकाल मे भी मुक्ति मिलना असंभव है । 


मनुष्य आयु आदि के मिलने पर भी मुक्ति न हो, यह अन्य बात 
है परन्तु यदि मुक्ति मिलेगी तो मनुष्य की आयु, उच्च गोत्र, वज्ञऋष- 


न ६० 
“सर्नाराच सहनन आदि कर्म-उदय होने पर ही मिलेगी। तीर्थंकर प्रकृति 
"के उदय से तो नियम से मुक्ति मिलती ही है । 


इस तरह पुण्य द्रव्यकरम सासारिक सुख शाति का कारण तोहै 


ही किन्तु इसके साथ ही भव्य जीघ के लिये मुक्ति का भी अविनाभावी 
वकारण है । 


पाप-भावकर्स 


आत्मा के तीन्न कषाय के उदय से भिथ्यात्व क्रोध मान, माया, 
लोभ, रागद्वेष, काम वासना, हिंसा, असत्य भाषण, चोरी, व्यभिचार, 
विद्वासघात, धोखा, अन्याय, अनीति, आतंध्यान, रौद्रष्यान आदि के 
परिणाम पापमय भावकम हैं। इन भावकर्मों से अशुभ द्वव्यकर्मों का 
आख्रव-वध हुआ करता है । 


पुण्प-सावकर्म 
जो श्रास्मा को, पवित्र करे सो पुण्य कमें है। मिथ्यात्व और 
अनन्तानुवन्धी, अप्रत्याख्यान, प्रत्याख्यान कषाय के अनुदय होने पर तथा 
धरागसम्यक्त्व सराग चारित्र के दया, दान करने, वीतराग देव, निम्नन्थ' 
“गुरु एवं जिनवाणी की भक्ति पुजा, अहिसा आदि ४ ब्त, ईयया आदि 
५ समिति ३ गुप्ति क्षमा मादेव आदि धर्म, धर्मध्यान आदिक रूप 
शुभ भाव होते हैं, वे पुण्य भाव हैं । 


इन पुण्य भावों से सासारिक सुख तो भपिलते ही हैं किन्तु इमके 

साथ ही ये पृण्य भाव शुक्लध्यान के साक्षात्‌ तथा परम्परा कारण हैं। 

शुकलध्यान की पूर्वेबर्ती पर्याय--धर्मेष्यान पुण्य रूप ही है इसलिए तो 
पुण्यभाव शुक्‍्लध्यान का साक्षात्‌ कारण है। 


अग्रमत्त नामक सातवें गुणस्थान का साक्षात कारण अेखुब्नत, 
महान्नत वाला पाचवा छठा गरुणस्थान है, अत पुण्य भाव शुक्लध्यान का 


६१ 


यु ... #ह# .. ४3०. 3 
परम्परा कारण है। दश्वे ग्रुणस्थान तक शेक्लृध्योन' भी पुण्य 
भाव है । हर 


श्री कुन्दकुन्द भाचायें ने 'पुण्णफला अरह॒ता' वाक्य द्वारा भ्रहेन्त 
पद की प्राप्ति पुण्य का सर्वेश्रेष्ठ फल बतलाया है । 


इस तरह पुण्य” का अभिप्राय उक्त तीन भर्थो मे लिया जाता है । 
इसको प्रकारान्तर से साधन, साध्य, और फल या कारण, कार्य ओर 
फल भी कह सकते हे । 


जिस तरह बहुत म॑ले वस्त्र को निर्मेल करने के लिये उस कपड़े 
पर साबुन लगाया जाता है और उसे पानी से घोया जाता हैः 
तो कपड़े का भैल धीरे-धीरे दूर होता जाता है और वह 
वस्त्र स्वच्छ होता जाता है। इसी प्रकार कमंमल से मैला 
आत्मा जब अपनी स्वच्छ सानसिक वाचनिक और शारीरिक 
क्रिया से आत्मा का अशुभ मैल घोने लगता है तो आत्मा से बशुभ 
कर्म मल छूठने लगता है जिससे आत्मा का पाप सल भार हलका 
होने लगता है ॥ 


सम्यर्दशेन हो जाने पर सबसे वडा पाप “मिथ्या श्रद्धान या 
मिथ्यात्व' मैल आत्मा से दूर हो जाता है। उस थिथ्यात्व द्वार से 
घुसने वाला कर्म-मल का आना बन्द हो जाता है। अत एवं मिथ्यात्व,. 
नरक आयु आदि ४१ प्रकृतियों का सवर (आजख्व-निरोध) हो जाता” 
है, किन्तु प्रशस्त राग के कारण मोक्ष के साधन भृत पुण्य का बन्ध भी 
होता है। इस तरह आत्मा मुक्ति मार्ग पर चल पड़ता है । 


जब वह जीव अखुबन्नती चारित्र ग्रहण करता है तो मिथ्यात्व,. 
अनन्तानुवन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ, नरकायु आदि पूर्वोक्त ४१ 
कर्मो (प्रकृतियो) के सिवाय अप्रत्यास्यानावरण क्रोध मान माय लोभ, 
मनुष्य आयु आदि दश कर्म प्रकृतियों का और (यानी ५१ प्रकृतियों 


षरे 


का) सवर हो जाता है (५१ प्रकृतियोंका आख्रव, वन्ध नही होता) । 

पहले से भी अमस्यात गुणी निज्जेरा प्रतिसमय होती है, प्रशस्त 
रागभाव से पहले की अपेक्षा वहा कर्म वध भी होता है । यह पाँचवा 
शुणस्थान होता है। 


इससे भी ऊपर जब मुनि-दीक्षा लेकर महान्नती चारित्र बाचरण 
किया जाता है तब पूर्वोक्त ५१ कर्म प्रकृतियों के सिवाय प्रत्याख्याना- 
वरण क्रोध मानव माया लोभ इन कम प्रकृतियो का (यानी ५४ प्रक्ृ- 
तियो का) सवर हो जाता है और पाँचवें ग्रुणस्थान से भी असख्यात- 
भुणी कर्मनिर्जरा होने लगती है । यह छठे ग्रुणस्थान की वार्ता है । 


मुनि जब धर्मष्यान भे निमर्त सातवें गुणस्थान मे होते हैं तब उनके 
पूर्वोकित ५५ कमें प्रकृतियों के सिवाय असाता वेदनीय आदि छह कर्म 
प्रकृतियों का और (६१ प्रकहृतियों की) सवर होता है, यानी ६१ कर्म 
श्रकृतियो का आज़वबन्ध नहीं होता। तथा छठे ग्रुणस्थान से भी 
असख्यातगरुणी कर्म-निर्जेरा प्रतिसमय होने लगती है । इस तरह शुक्ल- 
ध्यान से पहले शुभोपपोग से कर्मेंसवर, निज रा होती है । 


इससे आगे आठवा गुणस्थान होता है तब सातवें से भी अधिक 
कर्मों का सवर और निजंरा होती है । 


इसी तरह नौवें और दशवे ग्रुणस्थान में शुक्लध्यानानवस्था मे 
क्रम से उत्तरोत्तर अधिक कर्म-सवर, कमें-निर्जेरा होती है। 


मोहनीय कर्म का उदय दशवें गुणस्थान तक रहता है, अत. पुण्य 
भाव भी दक्षवें गुण-स्थान तक होता है । यही तक सराग्र चारित्र होता 
है| छठे गुण-स्थान तक व्यक्त राग भाव होता है अतः उसको प्रमत्त 
विरत गरुणस्थान कहा जाता है । फिर सातवें गुणस्थान से दशवें गुणस्थान 
'तक अव्यक्त राग भाव रहता है। अतएव दववें गुणस्थान तक का 
सम्यक्त्व 'सराग सम्यक्त्व” होता है, इससे ऊपर मोहनीय कर्म का उदय 


द्रे 


न रहने से वीतराग सम्यकत्व'ँ तथा वीतराग चारित्र प्रसिद्ध नाम यथा- 
ख्यात चारित्र रहता है । 


इस तरह दशरव्वें गुणस्थान तक भाव पुण्यकर्म का उदय रहता है। 
उससे ऊपर ११वें, १२वें, १३वे गुणस्थान मे पुण्यकर्मका (मनुष्य आयु, 
ओऔदारिक दरीर, वजत्ञ ऋषभ नाराच संहनन, साता वेदनीय आदि 
का) उदय रहता है तथा पुण्यकर्म (एक समय स्थिति वाले साता वेद- 
तीय) का बन्ध भी होता है । 


चौदहवें गुणस्थान के उपान्त्य समय तक मनुष्य आयु आदि पुण्य 


कर्मों का उदय रहता है, परन्तु पुण्य कर्म का आदस्रव या बन्ध नही 
होता । 


यह पुण्य भाव, पुण्य द्वव्य कमेफल का संक्षेप से विवरण है। 
भाव सम्रह मे लिखा है कि-- 


लद्धं जह चरम तणु चिरक्य पुण्णेण सिज्काए रियमा। 
पाविय क्ेवल राणं जह खाइय संजम सुद्धं ॥४२३॥। 


तम्हा सम्दिद्दो पुण्णं सोश्दस्स कारणं हवई। 
इय णाऊण गिहृत्थो पुण्णं चावरउ जत्तेण ॥४२४॥ 


अरथ-- यदि यह जीव अपने चिरफ्नाल के सचित किये हुए पुण्य 
कर्म के उदय से चरम शरीरी हुआ तो वह जीव यथार्यात नाम शुद्ध 
चारित्र को धारण करके तथा केवल ज्ञान को पाकर नियम से सिद्ध 
अवस्था प्राप्त कर लेता है। अत, सम्यग्दष्टी का पुण्य मोक्ष का कारण 


होता है। यह समझकर गृहस्थ को यत्नपूर्वक पुण्य का उपार्जन करते 
रहना चाहिये । 


द्डं 


उपसंहार 


सम्पर्दृष्टि प्राणी का पुण्यभाव साक्षात्‌ (१० वें गुणस्थान कौ 
अपेक्षा) शुद्ध उपयोग का उपादान कारण है। तथा शुफ्लब्यान का भी 
साक्षात्‌ उपादान कारण है। यह पुण्यभाव सम्पग्दष्टि जीव के चौथे से 
दश्वे ग्रुणस्थान तक अनेक प्रकृतियों का उत्तरोत्तर बढता हुआ संवर 
करता जाता है, ग्रुणस्थान-क्रम से तथा भाव-क्तम से प्रतिसमय पूर्व- 
भूमिका की अपेक्षा असख्यात गुणी निर्जरा भी करता जाता हैं। एवं 


उसके साथ ही कषायभाव के ससगय से पहले से घटता हुम्ना कर्म-वन्ध 
भी करता जाता है । 


अतएव पुण्यभाव मोक्ष का कारण है, इसी कारण प्रत्येक सम्परदृष्टि 
जीव को वह भात्मकल्याण का साधक है। अत वह ज्पनी-अपनी 
भूमिका के अनुसार पृण्य भाव प्रत्येक सम्यग्हृष्टि को उपादेय है 


जीने पर चढते समय पहली, दूसरी, तीसरी, चौथी जादि नीचे- 
नीचे की सीढ़ियाँ स्वय छूटती चलो जाती है, इसी प्रकार से पुण्यभाव 
मे उत्तरोत्तर बढते हुए भावों की श्रेणी मे क्रम से अविरति, अखुच्रत 
(सयतासयत्त) भाव छूठते जाते हैं। आत्मध्यान की दशा में सुनि के 
माहार, विहार, उपदेश, छ्ास्त्र-निर्माण आदि बाह्य क्रिया न रहने से 
प्रवृत्ति रूप सहाव्रत तथा सिति उत्तने समय के लिए नही होती । 
आठवें गुणस्थान में उपशम श्रेणी चढने वाले मुनि को अन्तमु हुत॑ पीछे 
प्रवृत्ति रूर महाव्तत, समिति, पुन: आचरण करना पडत्ता है | क्षपक- 
श्रेणी के शुब्लघ्यानी मुनि का प्रदुत्ति रूप चारित्र सदा के लिए छूट 
जाता है, परन्तु सयम (सामायिक, छेदोपस्थापता नौदें गुणस्थान तक 
और सूक्ष्म साम्पराय) दद्षवें गुणस्थाव तक रहता है। तदनन्तर वीत- 
राग सयम (यथाख्यात चारित्र) हो जाता है। जो कि सदा (अनन्त दाल 


तक) बना रहना है, क्षासिक भाथ होने के कारण वहु कभी नष्ठ नहीं 
होता । 





कुण्यकर्म का बध १३ वें गुणस्थान तक क़ेवली के भी होता है और 
पुण्यकर्म का उदय सभी गुणस्थानो (१४ वें ग्ुणस्थान_ में भी) में होता 


है। अन्त में नम्ठ होता. है । 


-  पृष्य का उदय न हो तो-- 


यदि पुण्यक्रम का उदय न 'हो तो विवेकशील; और घर्माचरण, 
धर्मध्यान, शुक्लध्यान करने मे घपर्थे मनुष्यभत्र, स्वस्थ शरीर, बच्र- 
ऋपभनाराच सहनन, जैनधर्म का समागम भगवान के दक्ष करने योग्य 
नेत्र, जिनवाणी सुनने योग्य कान, मन्दिर तथा तीर्थयात्रा करने योग्य 
पर, शुभ काप करने योग्य हाथ, धर्म प्रवचन करने योग्य रसना (जीभ) 
फहाँ से मिलती ? 3209 00. 


पुण्य कर्म का उदय न हो तो ' नीचगोच्र, दीन, भिखारी, दरिद्वी, 
रोगी, घणित, पतित, अपमानित परिस्थिति, म्लेच्छ खंड मिले । उप दशा 
में मनुष्य होकर भी धर्म-साधन की सुविधा,.न मिले, समस्त जीवन 
भीख माँगने मे, जात, रोद परिणामों में ही व्यतीत होवे ४ 


गरेग-उपभोग 
सदाचार की उपेक्षा शऋरके, धर्ममावना का परित्याग करके जो 


. मद्पान, माप्तभक्षण, वेश्या-सेंव्रन, परस्त्रो-गगमन आदि“ कुकृत्य किये 
जाते हैं, वह पुण्यकार्य नही है, वह्‌ तो नरक मे ले जाने वाला पापकार्य 
है । उसको पुण्यकायें किसो मे नही माना । 


बच्ञदन्त चक्रवर्ती के समान--- 
बीज रात्रि फल भोगवे, ज्यों किसान जगमांहि। 
त्यों चक्री नूप सुख करे, घ॒र्म विसारे नाहि ॥ 


के अनुसार पुण्यकर्म का भोग उपभोग आत्मा का अभ्युदय करने 
बाला है, आत्मा का पत्तन करने वाला नहीं है । 


सर 


४८", » पुण्याचरण न ही तो की 

' इस युग मे प्रथम सहनन के अभाव से शुद्ध-उपयोग होना तो 
'असभव है । ऐसी दक्ा मे आजकल आचरण करने योग्य दो ही भाव 
शेष रहते हैं--१. शुभ और २. अशुभ । याती पुण्य और पाप । इन दोनो 
में से यदि पुण्य आचरण को विष्ठा-प्रभान समझकर त्याग दिया जावे 
तो शेष पापाचरण ही रहेगा । तो क्या पाप का आचरण किया जावे 


यह एक मुख्य प्रइन पुण्य को विष्ठा मानने, कहने, लिखने वालों 
के सामने है । 


शास्त्रीय प्रमाण 


शत पुज्यपाद आचार्य ने “पुण्य” दब्द का अर्थ निम्न प्रकार बत- 
लाया है-- 


“पुनात्यात्माव पुयते3नेनेति वा पुण्यम्‌॥ तलद्वेद्यादि ।” 
अथे--जो आत्मा को पत्रित्र करता है या जिससे आत्मा पवित्र ; 
होता है वह पुण्प है, जैसे साता वेदनीयादि । 


पुण्ण पुदरक्षिता पत्तत्यसिवभहु खेमकललाणा। 
_ ' सुहसोक्लवादी सब्बे णिहिट्ठा संगलस्स पज्जाया ॥१-८॥ 
का ऋ के यु (ति० ९०) 
| 


अर्थे--पुण्य, पूत, पवित्र, प्रशस्त, शिव, भद्र, क्षेम,-कल्याण, शुभ, 
सौख्य और मगल ये सब समानार्थंक छाब्द कहे गंये हैं। ,  - है 
+ 5, + >> * ] 
श्री कुन्दकुल्द श्राचार्य ने-ओी ग्रुभ रूंप पुण्य से मोक्ष की प्राप्ति होगा ५ 
बहुलाई है । ह | ज 
बंद ॥ 8 42 5 8 555 पक 8 टोने 
जिणचरचरणांबुरुहू, णमंति जे परमभत्तिराएंण [+. | 
से जस्प्रवेल्लिमुल खरंति बरभ/वतत्येद ॥0५३॥ (भाव पाहुग) 


- ६७ 
थें--जे पुरुष परम भक्ति अनुराग करके जिनवेर के चरण कमलों- 
को नमते हैं वे श्र ष्ठभाव रूप!शस्त्र हरा सरोर की-जड”को छेदते हैं । 


श्री १०८ कुन्दकुन्द आचाय॑ ने भाव पाहुड़ की गाथा ७६ मे * सुह धम्म 
जिणर्वारिदेंहि । धर्म घ्यान को शुभ भाव बतलाया है । 


श्री १०८ वीरसेन आचाये ने घवल प्रु० १३ पृ० 5५२ पर लिखा 

*सोहणीयविणासो पुणण धम्म-ज्ञाणफल ।” 

यानी--मोहनीय कर्म का विनाश धर्म ध्यान का फल है । 

श्री १०८ उमास्वामी आचाय॑ ने भी परे मोक्षहेतु' सूत्र द्वारा धर्म 
ध्यान को मोक्ष का कारण कह है । 


श्री १०८ वीरसेन आचाये ने जय धवद्ध पु० १ पृ० ६ पर पुण्य 
रूप शुभ परिणाम से सवर निर्जेरा होना बतलाया है-- 


सुह-सुद्धपरिणामेहि कस्मक्खयाभावे तक्लयाणुववत्तोदों । 
अर्थ--यदि शुभ या शुद्ध परिणामों से कर्मो' का क्षय न माना 
जाय तो फिर कर्मो का क्षय हो ही नही सकता । 


“पोक्षस्थापि परमपुण्यातिशयचा रित्र-विशेषात्मकपौरुषा- 
ज्थामेव संभवात्‌ । 


अर्थ--मोक्ष की प्राप्ति परम पुण्य और चारित्र रूप ,पुरुषार्थ के 

द्वारा ही संभव है । 
। अर्थात्‌ मात्र चारित्र रूप पुरुषार्थ से मोक्ष प्राप्त नही होता किन्तु 
भनुष्य गति, उत्तम संहनन उच्चगोत्र आदि विशिष्ट पुण्य.कर्म की 
सहफारितों की' भी उप्तमें आवश्यकता है। / __ 


श्री जिनसेन आचाये ने मड़ापुराण सगे -३० इलोक १२८ में लिखा 
हैं है 
॥' 


-प्फ 


“पुण्यात्तीथेकरशियं व्‌ परमां नेःश्र यों चाइनुते। 
इन शब्दों द्वारा यह बतलाया है कि पुण्य से तीर्थंकर की लक्ष्मी 
प्राप्त होती है और परम कल्याण रूप मोक्ष लक्ष्मी पुण्य से मिलती है। 


श्री पद्मनन्दि झाचाये ने प० पर्व ६ इलोक ५८ मे लिखा है कि-- 


८कुचेते तत्‌ परम पुण्य हेतुयेत्‌ स्वगंसोक्षयो: । 

यानी--भव्य जीव उस प्रण्य को करते हैं जो स्वर्ग भौर मोक्ष का 
कारण है । + 
पचास्तिकाय (श्री महावीर जी से प्रकाशित) गाथा ८५ की टीका 
में पृष्ठ २३५ पर श्री जयसेन आचाये लिखते हैं-- .- 


यथा रागादिदोषरहित. शुद्धात्मानुभुतिपतहितो मिश्चयधर्मों 
यत्ापि सिद्धगतेरपादानकारणं सव्योनां भवाति, तथा निदान- 
रहितपरिसामोपा७णितीर्थकर-प्रकृत्युत्तमसहननादि-विशिष्टपुण्य 
घर्मोपि सहकारिकारणं भवति | - ; ध 


+ . भ्र्थ-जैसे राग आदि दोष रहित, शुद्ध आत्मा की अनुभूति-सहित , 
निश्चय घर्मं यद्यपि भव्यो की सिद्धभनति का उपादान कारण होता है, । 
तथा निदान-रहित परिणामों से उपाजित तीर्थंकर प्रकृति, उत्तम सहनन + 
भादि से विष्धिष्ट पुण्य रूप धर्म भो सिद्धथाति का सहकारी (त्निमित्त) 
कारण होता है | 

श्री प० वशीघर जा को पुण्य का मर्म, सिद्धान्त ग्रन्थों से,कंमों का ' 
आतव, बन्ध, उदय, सत्ता तथा संवर, निर्जरा एवं गुणस्थानानुसार 
शुभ, शुद्ध भावों का भ्रध्ययत करके, अवगत करना चाहिये ।.. . ५ ॥ 


वैसे तो पुण्य सदा उपादेय रहा है, किन्तु इस युग मे जब कि घुढ़ 
उपयोग असभव है, तब तो पृण्य और भी अधिक ग्राह्म है। घ्मरण | 
रहे कि' संराग-संस्यक्व और सराग-सयम भी पण्य रूप है, शुभ 
भाव है। 


दे 


६६ 
टू कट का नोट 


सोनगढ के ट्रंक्‍्ट के पृष्ठ १८ पर नोठ देकर यह ॒अभिप्नाय व्यक्त 


किया है कि-- 


“श्री कहान जी स्वामी ने समयसार प्रवचन में पुण्य भाव- 
शुभ भाव को विष्ठा नहीं कहा किन्तु पुण्य के उदय से प्राप्त 
नोकसे पुदूगल द्रव्य, भोग उपभोग रूप सामग्री को विष्ठा 
ह्हा है | 9 

इस विषय भे हमारा यह कहना है कि श्री कहान जी स्वामी के 
प्रवचन मे ऐसा कोई स्पष्ट उल्लेख नही है, जिससे लेखक के उक्त नोट 
का समर्थन होता हो, यह अधिकृत घोषणा तो श्री कहान जी स्वामी 
की ओर से होनी चाहिए । 


दूसरे--यदि उन्होंने पुण्य कमें-उदय से प्राप्त नोकमें पुदूगल और 
भोग उपभोग सामग्री को ही विष्ठा की उपभा देकर त्याज्य बतलाया 
है तो वह सायग्री तो अन्य साधारण व्यक्तियों के समान उनको भी 
प्राप्त हुई है, फिर कम से कम उनको तो उम्र सामग्री का परित्याग 
फर देना चाहिए जिससे कथनी और करनी मे एक-रसता आवे। क्या 
जे पुण्य के उदय से प्राप्त अपने सुन्दर मानव शरीर का, उच्च कुल का, 
यदा कीति का, अपनी भोग उपभोग-सामग्री का त्याग कर सकते हैं ? 
(नही कर सकते ।) अतः लेखक का यह नोट भी निःसार है। 


लेखक ने जो पुण्य के हीन-उपमा वाले विशेषणो के उल्लेख अन्य 
ग्रन्यो मे बतलाये है उनसे से एक भी उल्लेख इससे मेल नही खाता कि--- 

ज्ञानियों के द्वारा छोड़ी गई पुण्परूपी विष्ठां जगत में 
भत्तानो जीव खाते हैं ।” 


गत: उन आधारो से इस भनुचित गलत उल्लेख का समर्थन 
नहीं होता। 


कर 


ए७डएत' * 
अहँन्त भगवान का समवशरण, आठ प्रत्तिहायं, ३४ अतिशय भी 
विभूति हैं, परम औदारिक दारीर, वच्चऋपभ नाराच सहनत, उच्चकुल, 
यशःकीति भी पुण्य विभृत्ति है, क्या यह सब विष्ठा के समान है ? जिन- 
वाणी, महान आध्यात्मिक ग्रन्थ, सुन्दर मन्दिर, प्रतिमायें भी पृण्य 
प्राप्ति की सामग्री हैं, क्या इन्हे भी ऐसी हीन-उपमा दी जा सकती है ? 


निम्नेन्थ मुनिर्चर्या, ब्नरतिक श्रावक चर्या, मुनियो को आहारदान, 
मंदिर निर्माण, ग्रन्थ-प्रकाशन, पारमाथिक सस्थाएं, तीथेक्षेत्र आदि सभी 
पुण्य-सामग्री रूप हैं, क्या इन्हे यह हीन-उपमा दी जा सकती है ? 


छठी वाता 


शुस भाव धर्म है या नहीं 


शास्त्रि परिषद के प्रस्ताव मे सोनगढ साहित्य के अभिप्राय रूप 
छठी बात निम्नलिखित है-- 

दाव पुजादि शुभ भावों को धर्म सानता चिक्ाल 
मिथ्यात्व है ए 


प० वक्षीघर जी ने अपने दू बट में २१ वें पृष्ठ पर श्री कहान 
जी स्वामी के समयसार-प्रवचन का जो अनुच्छेद (पैराग्राफ) दिया 
है, उसमें यह वाव। तथा अभिप्राय विद्यमात है । 


धर्म और अधम का अभिप्राय समझने के लिये श्री समन्तभद्गबाचार्य 


७६५ 


रतकके रण्ड श्रावकाचार का निम्तलिखिंत- 'इलोक घ्यान-में रखना 
भावष्यक है-- ,«७ [+| :६ 5, 2 

सदृहृष्ठिज्ञानवृत्तानि, “धर्म क्षमेंदवरा विदु:॥ :, 

यदीयप्रत्यनीकानि भवन्ति भरवर्षद्धति: ॥३॥ 

अर्थ - सम्यग्द्शन, सम्यरक्षाव “और सम्यक्चारिच को अहुन्त 
तीर्थकरो ने 'घर्म'ं कहा है। इन तीनो के विपरीत -मिथ्यादशन 
मिथ्याज्ञात और मिथ्याचारित्र ससार-भ्रमण के कारण है । 

अभिप्राय यह है कि सम्यवत्व ज्ञान चारित्र धर्म हैं और मिथ्यात्व- 
क्षत्ञान मिथ्याचारित्र अधम हैं । ह 

तदनुसार जिस व्यक्ति को रत्नकरण्डश्रावकाचार के चोथे इलोक 
के अनुसार वीतराग देव, जिनवाणी और मनिग्नेन्थ ग्रुई का श्रद्धान 
होता है, वह जीव प्म्पस्दृष्टि धर्मात्मा है । 

यदि वह सम्यग्दर्शन-घर्म-घारी भगवान की पूजा करता हैं, तो 
उसका वह कार्य भी कुदेव-पूजा के त्याग-स्वरूप धर्म है । 

यदि सम्यरहष्टि अपने न्‍्याय-उपाजित द्रव्य से मोहममता का त्याग 
करके दान करता है तो वह भी धरम है । 

कुदेवों की पूजा जब मिथ्यात्व है, अतएवं अधघर्म है, तब उद्र 
मिथ्यात्व या अघरमम का त्यागरूप वीतराग देव की पूजा करना सम्पच्त्त 
या धर्म है । 
धन-संचय करना, उससे मोह ममता करना परिग्रह नामक ८ 
है। उस घन से मोह ममता का त्याग करके दान करना “बर्म है। 

यह धर्म अधर्म की सीघी सुगम व्याख्या है । 

जिथ्यात्व, पाप दुर्व्येंसनो का त्याप करना “धर्म' है तगय निश्यात्व 
सेवव, हिसादिक पाप क्रिया, जुआ, माँस-भक्षण, मव्यिणद बाढ़ि 
धर्म है । 


ज्२ 
' श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने भावपाहुड मे कहा है-- 
भाव॑ तिविहपयारं सुहासुह सुद्धसेव णायबव्वं । 
असुहं च अट्टरुदृद सुहृधम्म॑ जिरावरिदेहि "७६॥ 
सुद्धं सुद्धसहावं अप्पा अप्पस्मि ते च णायव्च । 
इदि जिणवरेहि भणियं ज॑ं सेयं त॑ं समायरह ॥७७।॥। 
अर्थ--जीवो के भाव तीन प्रकार के होते है, शुभ, अशुभ और 
शुद्ध । इनमें से आतं ध्यान (दुखी परिणाम) गौर रौद्र ध्यान (हिसा- 


नदी आादि दुष्ट परिणाम) अशुभ भाव हैं । शुभभाव धर्म ध्याव रूप हैँ । 
आत्मा का कर्म रहित शुद्ध स्वभाव शुद्ध भाव-रूप है । 


ऐसा जिमेन्द्र भगवान ने कहा है। इनमें से जो तुमको हितकारी 
प्रतीत हो, उसका क्ाचरण करो । 


श्री कुन्दकुन्द स्वामी के इस कथनानुसार सम्यस्दष्टि के बुभभाव 
अमेरूप हैं क्योकि वे आते, रोद ध्यान रूप नही होते। शुभ भावों में_ 
प्रगति (उन्तति) होते होते उत्कृष्ट घर्म ध्यान से शुब्लध्यान का प्रादु- 
भाव होता है। वह अव्यवत राग-भाव सहित पहला द्युक्‍्लध्यान प्रगति 
करता हुआ जब बारहवें गुणस्थान के अन्त में द्वितीय शुक्लध्यान स्वरूप 
हो जाता है, तब आत्मा घातिकर्म मल से रहित होकर शुद्ध उपयोग रूप 
भावें को पा लेता है। डर 


इसके अनुसार सम्यम्हृष्टि के दान पूजा आदि के शुभ-भाव घर्मं 
रूप हैं। क्योकि दान करते समय आध्िक-मोह का त्याग होता है और 
पूजा करते समय राग द्वंष-विमुक्त वीतराग देव के चिन्तन रूप एव 
राग द्वेष-मय देवों की श्रद्धा के त्याग रूप परिणाम होते हैं, जो कि न 
आतंध्यान रूप हैं, न रौद्र ध्यान रूप हैं। 


श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव ने चारित्र की व्याख्या करते हुए द्वव्य- 
सप्रह मे स्पष्ट लिखा है- 


छ३./ 


भसुहादो विरिवित्तों सुहे पवित्ती य जाण चारित्तं । 

वदसमसिदिगुत्तिरूषं ववहारणया दु जिणभरियं ॥४५॥ 

अथे--प्राप आदि अशुभ कार्यों से- निवृत्ति और शुभ कार्यों में 
ध्रवृत्ति करता चारित्र है। ब्रत, समिति, गुष्ति को जिनेन्द्र भगवान ने 
व्यवहार नय से चारित्र कहा है। , 

प्रमाणप्रमितार्थानां श्रद्धानं दहोंन शुभम्‌ । 

: शुभक्रियासु वत्तिव॒व चारित्रमिति वण्यते।१०११५७।(हरि०पु०) 

अर्थ--प्रमाण के द्वारा जाने हुए पदार्थो' का श्रद्धान सम्यर्दशेन है, 
शुभ क्रियाओ मे प्रवृत्ति करना सम्यक्चारित्र है ।, ला 
“पापक्रियानिव॒त्तिद दारित्रमुक्‍त जिनेस्द्रेण, .६।४५। (ज्ञानाणेव), : 
 “ पापक्रियाओं से निम्ृत्ति -सम्प्रक्चारित्र-है $ 
्चारित्र' पापक्रिघानिव॒त्ति:” (मूलाचार ४-२. टीका) 

अर्थात्‌-पाप क्रिया से निवृत्ति चारित्र है। 

तदनुसार दान और पूजा आदि शुभकायें, अशुभ से निवृत्ति रूप 
तथा शुभ प्रवृत्ति रूप हैं, अत एवं वें चारित्र रूप होने से धर्म रूप हैं। 
मुनिःसमस्त जीवो को अभयदान करते हैं तथा स्तुति, वन्दना रूप 
प्रतिदिन जिनेन्द्रदेव की पूजा करते हैं। ग्हंस्थ भी अपने देनिक पट कर्म 
रूप में दान और पुजा करते हैं । 

अत एवं दान करना, पूजा करना तथा' समिति आदि शुभ प्रवृत्ति" 
धर्म रूप हैं। 

श्री कुन्दकुन्द आचार ने रयणसार ग्रन्थ में स्पष्ट लिखा है-- 

दाणं पूजा सुक्ख सावयधम्मे रा सावया तेण पिणा ५११॥ 

अर्थ--श्रावक के धर्म में दान करना और पूजा करना मुझ धर्म 
है | दान और पूजा बिना श्रावक धर्म नही है । 

पृथफ़लेण तिलोके सुरपुज्जो हवेह सुद्ध मणों । 

दाणफलेण तिलोए सारसुहं भुंजदे रिपयदं ।१४। 


ज्रे 

श्री कुन्दकुन्द आचायें ने भावपाहुड में कहा है--- 

भाव॑ तिविहपयारं सुहासुहं सुद्धमेव णायव्वं। 

असुहूं च अट्टरुदुद सुहधम्म॑ जिरार्वारिदेष्ह "७६ 

सुद्धं चुद्धसहावं अप्पा अप्पस्सि तं च णायव्वे । 

इदि जिणवरेंहि भणियं ज॑ं सेयं त॑ समायरह्‌ ॥७७॥ 

अर्थें--जीवो के भाव तीन भ्रकार के होते हैं, शुभ, अशुभ और 
शुद्ध । इनमे से आते ध्यान (दुःखी परिणाम) और रीौद्र ध्यान (हिंसा- 
नदी आदि दुष्ट परिणाम) अशुभ भाव हैं। शुभभाव घर्मं ध्यान रूप हैं । 
मात्मा का कर्म रहित शुद्ध स्वभाव शुद्ध भाव-रूप है। 

ऐसा जिद्ेन्द्र भगवांन ने'कहा है । इनमें से जो तुमको हितकारी 
प्रतीत हो, उसका आचरण करो । 


श्री कुन्दकुन्द स्वामी के इस कथनानुसार सम्यग्दष्टि के शुभभाव 
चर्मरूप हैं क्योकि वे आते, रोद्र ध्यान रूप नही होते। शुभ भावो में 
प्रगति (उन्नति) होते होते उत्कृष्ट धर्म ध्यान से शुक्लध्यान का प्रादु- 
भाव होता है । वह अव्यक्त राग-भाव सहित पहला शुक्‍लध्यान प्रगति 
करता हुआ जब बारहवें गुणस्थान के अन्त में द्वितीय छुकलध्यान स्वरूप 
हो जाता है, तब आत्मा घातिकर्म मल से रहित होकर शुद्ध उपयोग रूप 
भाष॑ को पा लेता है। ' हे 


इसके अनुसार सम्यग्हृष्टि के दान पूजा आदि के शुभ-भाव धर्म 
रूप हैं। क्योकि दान करते समय आधिक-मोह का त्याग होता है और 
पूजा करते समय राग हंष-विमुक्त वीतराग देव के चिन्तन रूप एव 
राग द्वेष-मय देवों की श्रद्धा के त्याग रूप परिणाम होते हैं, जो कि न 
आरंष्यान रूप हैं, न रौद्र ध्यान रूप हैं। 


श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्तिदेव ने चारित्र की व्याख्या करते हुए द्रव्य- 
सप्रह भे स्पष्ट लिखा है- 


छ३.. 


असुहादो विरिषवित्तों सुहे पवित्ती य जाण चारित्तं। 

वदसमिविगुत्तिरूपं चचह7रणया दु जिणभरियं ॥४श।ा 

अये--पाप आदि अशुभ कार्यो से निवृत्ति और शुभ कार्यो में 
ध्रवृत्ति करता चारित्र है। ब्रत, समिति, य्रुष्ति को जिनेन्द्र भगवान ने 
व्यवहार नय से चारित्र कहा है ॥ 

प्रमाणप्रमितार्थानां श्रद्धानं दहोँने शुभस्‌ । 


शुभक्रियासु वृत्तिइ॒व चारित्रमिति वण्येते। १०१५७ (हरि०प०) 

अर्थ--प्रमाण के द्वारा जाने हुए पदार्थों का श्रद्धान सम्परदर्शन है, 
घुम क्रियाओ मे प्रवृत्ति करना सम्यक्चारित्र हैं। 
“पापक्रियानिवृत्तिद दारित्रमुकतं जिनेन्द्रेण ६।४। (ज्ञानाणंव) 

पापक्रियाओ से निन्रत्ति सम्प्रकचारित्र है 
आारित्र' पापक्रियानिवृत्ति:” (मूलाचार ५-२ टीका) 

अर्थात्‌-पाप क्रिया से निवृत्ति चारित्र है । 

तदनुसार दान और पूजा आदि शुभकारये, अशुभ से निवृत्ति रूप 
तथा छुभ प्रवृत्ति रूप हैं, अत एवं वें चारित्र रूप होने से धर्म रूप हैं। 
मुनि समस्त जीवों को अभयदान करते हैं तथा स्तुति, वन्दना रूप 
प्रतिदिन जिनेन्द्रदेव की पूजा करते हैं। गृहस्थ भी अपने दैनिक पद कर्म 
नप में दान और पूजा करते हैं । 

अत एवं दान करना, पूजा करना तया समिति आदि थुभ प्रवृत्ति 
धर्म रूप हैं । 

श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने रमणसार ग्रन्य मे स्पष्ट लिखा है-- 

दाणं पूजा मुश्य त्तावयधम्मे शा सावया तेण विणा ॥११॥ 

अर्थ--क्षावक के धर्म मे दान करना और पूजा करना मसुरझुष घर्म 
है| दान और पूजा बिना शक्रावक धर्म नहीं है । 

पृथफलेण तिलोके सुरपुज्जो हवथेह् सुद्धमणों । 

दाणफलेरा तिलोए सारसुहं भुंजदे खियदं ॥१४। 


जज 


७४. 


भर्थात्‌,पुआ के फल से अरहत होता है और दाने देने से मोक्ष सुख 
मिलता है 


भर्त, दान या पुजा आदि सम्यग्यदृष्टि के शुभ कार्यो को वर्म न मानना 

सोनगढ साहित्य की भागम-विरुद्ध मान्यता है । हु 

दान करते समय घन की मोह ममता छूटती है उस विरक्त परि> 
णामसे कर्मों का सवर तथा निजजरा होती है। पुृत्रा करते समय 
कुदेव-धद्धा तथा अन्य पाप प्रवृत्ति के त्याग-मय भावों से अनेक कर्मों 
का सवर एवं निजरा होती है। तथा च-प्रशस्त राग से शुभ, कर्म- 
बन्ध भी होता है । इस तरह संवर और निजरा का भी कारण होने 
से दान और पूजा भादि शुभ काये धर्म रूप हैं। 

इन शुभ भावो को (ज्ञानदान, अभयदान तथा पूजा, स्तुत्ति आदि 
को) श्री कहान जी स्वामी भी करते हैं, फिर वे पुण्य को त्याज्य क्यो 
लिखते हैं और क्यो करते हैं ? 


हि 


आधार 

लेखक ने सोनागढ साहित्य की गलत बात का समर्थन करने के 
लिये समयसार के भांख़व बन्ध अधिकार के तथा मोक्ष मागें प्रकाशक 
के आधार दिये हैं, वे उल्लेख अहकार व अध्यवसाय की मुख्यता से हैं । 
सम्यक्त्व गौर चारित्र के अद्य द्वारा, होने वाले कमेंतचर भऔौर कर्म निजरा 
का वहाँ पर प्रकरण नही है। अतः उन आाधारो से सोनगढ़-साहित्य 
की एकपक्षी एकात सानन्‍्यता का समर्थंन नही होता । 

सम्यसार के निरजंरा अधिकार में सम्यन्हष्टि के भोग निजजेरा के 
कारण कहे गये हैं। फिर दान पुजा ब्रत निर्जेरा के कारण क्यो नही होगे ? 
अवश्य होगे । 


जिन आचाय॑ कुन्दकुन्द ने प्मयसार का आख़व बन्ध-अधिकार 
लिखा है, उन ही आाचाय॑ वुन्दकुन्द ने रमणसार ग्रन्थ भी लिखा है, 


७५ 


चारित्र पाहुड, भाव पाहुड भी लिखा है, वहाँ उन्होने दान पूजा आदि 
शुभ भावों को 'धर्म' कहा है तया सवर, निर्ेरा, मोक्ष का कारण कहा 
है। ' 
बुद्धिमान सिद्धान्त ज्ञाता को दोनो नयो की मध्यस्थता से विचार 
करना चाहिये । निश्वयनय का एकान्ती भी मिथ्यादृष्टि होता है । 


श्री प० टोडरमल जी मोक्ष मार्ग प्रकाशक मे सम्यग्दशन का भी 
पूरा कथन नही कर पाये, प्तम्यक्‌ चारित्र पर उन्हे मोक्षमार्गप्रकाशक 
में लिखने का अवसर ही न मिल पाया । यदि वे सम्यक्‌ चारित्र का 
प्रकरण भी लिखते तो दान पूजा आदि चारित्र द्वारा होने वाले कर्मे- 
सवर और कर्मे-निर्जरा का भी विस्तृत विवेचन अवश्य करते । बयोकि 
वे पाँचवें छठे गुणस्थान मे चारिश्र से होने वाले संवर और निर्जेरा के भी 
अच्छे जानकार थे । उन्होंने उत्त गोम्मटसार ग्रन्थ की विशाल टीका की 
है जिसमे सराग सम्यकत्व, सराग चारित्र द्वारा गरृहस्थ श्रावक तथा मुर्निः 
के अनेक कर्मों का संवर और अनेक कर्मो की प्रतिममय निर्ज रा होने का 
स्पष्ट विवेचन है । 


७६ 
सातवीं वार्ता 
जिनवाणी एवं परस्त्री 


माता के द्वारा जिस प्रकार बच्चे का पालन पोषण, सरक्षण होता 
है, इसी तरह जिन-वाणी से ससारी जीव का दुख सन्ताप से सरक्षण 
होता है, और परम्परा से उसे मुक्त प्राप्त होती है। अत ग्रन्यकारो 
चने जिनवाणी को 'माता' दब्द से भी सम्बोधन किया है । 
परन्तु सोनगढ साहित्य के 'मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरण” नामक 
पुस्तक के प्रथम भाग के तीसरे अध्याय के ८० वें पृष्ठ पर उस जिनस- 
वाणी को पर-स्त्री की हीन-उपमा दी है या पर-स्त्री से जिनवाणी की 
तुलना की हैं-वहा लिखा है--- । के 
“श्री वीतराग की वारी श्रवण भी पर-विषय है और स्त्री 
भी पर विषय है | ज्ञानी के किसी भी पर विषय फी रुचि नहीं 
'है। वीतराग की वाणी के श्रवण की भी भावना ज्ञानी के नहीं 
है।'* /“'अज्ञानी जोव स्त्री को बुरा और भगवान फी वाणी को 
अच्छा मान कर पर विषय में सेद करता है ।” 
इसी वाक्य का सक्षिप्त अश शास्त्रि-परिषद के प्रस्ताव में दिया 
जया है । 
श्री ० वशीघर जी ने इस वात को उडाने के लिये अपने ट्रौदट मे 
मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरण भाग २ के पृष्ठ ६४ का अन्य पैरेग्राफ 
लिख दिया है। और लिखा है कि-- 
ोक्षमार्ग प्रकाशक किरण साग १ तथा २ फे उपरोक्त 
किसी भी पृष्ठ पर कहीं भी ऐसा कथन नहीं है।'” 
पं० वशीघर जी ने ऐसा क्यो किया है, इसको थे स्वयं जानें । 
सोनगढ के नेता पर-दार्थ से इतने भयभीत हैं कि हितकारी पर- 
थदार्थ से भी लाभ लेना उन्हे उचित प्रतीत नहीं होता, इसी क्वारण वे 


आदरणीय परं-पदार्थे को भी दुत्कारते समय औचित्य को भूल जाते हैं + 
आत्मशुद्धि के कारणभूत सम्यस्दृष्टि के पुण्य को विष्ठा कह कर त्याज्य 
बताया तो आत्मा के लिए परंम हितकारी जितवाणी को भी पर-स्त्री 
समान त्याज्य बता दिया । 


जबकि समवशरण :मे असृंख्य जनता, ,हजांरो महान ज्ञानी ऋषि 
मुनि, चार ज्ञानधारी गणधर, अवधिज्ञानी मुनि जिनवाणी को सुने 
के लिये एकत्र होते हैं, बड़ी रुचि से'उसे सुनते हैं, उसे सुनकर अपना 
मोहान्धकार तथा भज्ञानान्ध॒कार दूर करते हैं, बोध प्राप्त, करके आत्म- 
ध्यात्र' करते हैं, बहुत से मुन्ति शुक्‍्ल-धयान प्राप्त करके समृवश्षरण में ही 
केवल ज्ञानी होकर मुक्त, भी .हो जाते हैं-। , «- ,.- 


उस जिनवाणी को सोनगढ का साहित्य पर-पत्री की उपग्ना देते है 
त्याज्य बतलाता है तथा कहता है,क़ि 'ज्ञानी- के वीतराग की वाणी” 
श्रवण करने की भी भावता नही होती । _ऐसा ज्ञानी ,सभवत: चार 
ज्ञानघारी गणघर से भी उच्च ज्ञानी होगा ! यदि उस ज्ञानी का नाम 
बता दिया जाता तो ठीक होता । हु 

केवल ज्ञान होने से पहले सम्यग्ज्ञानी मनुष्य भी ज्ञानावरण कर्म के 
'उदय में अज्ञानी' (अल्प-जानी) होता है, अतः उसको अपना ज्ञान 
बढाने की प्रबल' उत्पुकता रहती है । इसलिये कहा जाने वाला ज्ञानी तो 
जिनवाणी' सुनने का इच्छुक भवश्य होता है। 3 


हा, जो व्यक्ति मरीचिकुर्मार सरीखे अभिमानी, अभागें और मिथ्या- 
ज्ञानी होते हैं, उन्हे जिनवाणी सुनने की इच्छा नही होती। क्योंकि 
मनुष्य के जब कान हैं तब उन कानो से कुछ न कुछ सुनना तो होगा 
ही। फिर जिनवाणी से भी और अधिक अच्छी कौन सी वाणी है, 
जिसे जिनवाणी को छोडकर, ज्ञानी सुनने की इच्छा करे । 

भगवान महावीर के मुक्त हो जाने पर तथा अन्तिम केवली श्रीघरः 
के मुक्त हो जाने पर सैकड़ी वर्ष तक जो जिनवार्णी मौखिक पढठेनपाठड 


ज्८ 


से गुरु-शिष्य-प्रम्परा हारा _चलती रही, वे पढने. पढाने वाले- ऋषि 
* अहँषि महान ज्ञानी ही ये, उन्होने उत्कूट इच्छा से ही जितवाणी का 
अंवण एव अवधारण किया । तदनन्तर जब ज्ञास्त्र-रचना की पद्धति 
प्रचलित हुई तब भी ज्ञानी आचाय॑, मुनि ग्रुरु-द्षिष्य परम्परा से जिन- 
चाणी को इच्छापुर्वक पढते पढाते रहे। जिनवाणी को चिरस्थायी रखने 
के लिये उम जिनवाणी को दा सत्र निवद्ध करते रहे। इसी का यह मधुर 


"फल है कि ढाई हजार वर्ष व्यत्तीत हो जाने पर भी भगवान महावीर 
की जिनवाणी आज भी उपलब्ध है ॥ 


जिस समयसार के अध्ययन से श्री कहान जी स्वामी अपना उद्धार 
'होना अनुभव करते हैं वह जिनवाणी रूप समयसार सुनने पढने की 
इच्छा भी ज्ञानियो को ही होती है । अत. श्री कहान जी स्वामी अपनी 
'पूर्वोक्त गलत बात का स्वय अनुभव करें । 

श्री आ० पदुमनन्दि पचरविशति ग्रन्थ के ७७६ वें इलोक में जिन- 
वाणी को माता के रूप मे स्मरण करते हुए लिखते हैं-- 


विधाय मातः प्रथम त्वदाश्रणं, श्रयन्ति तन्मोक्ष पद मह॒षंयः । 
प्रदीपसाश्ित्य गृहे तमस्तत्ने, यदीप्सित वस्तु लभते हि मानवः । 
अरथ--हे जिनवाणी माता ! महान ऋषिगण पहले तेरा आश्रय 
लेकर ही मोक्षपद को ग्राप्त करते हैं। जैसे कि अन्घेरे घर में मनुष्य 
दीपक का आश्रय लेकर अभीष्ट,वस्तु को पा लेता है । हर 


. ऐसी परमपुज्य - जग-माता जिनवाणी को पर-स्त्री की उपमा देना 
तथा ज्ञानियो हारा जिनवाणी सुनते को भावना न बतलाना कितना 


>जनुचित है, इस बात का अनुभव सौनगढ़ के नेता सवय करें । .. 
“- « आगे श्री पदमनन्दि आचार्य इलोक ८०१ मे कहते हैं 


'यशाविधान त्व॑म॑नुस्मृता सती, गुरूपदेशोंयमवर्णभेदतः । 
न्‍न ता; श्रियस्ते न गुणा-न तत्पुंदं प्रयेच्छसि प्राणमृत्ते तर यच्छुमे । 


बा 


है जिनवाणी माता ! तेरा यथाविधि मनन पठन स्मरण करने पर 
शसी कोई सम्पदा नही, ऐसा कोई गुण नही, ऐसा कोई पद नही जिप्तको 
तू प्रदान न करती हो । यानी--जिनवाणीके स्मरणसे स्वर्ग मोक्ष पद 
श्राप्त होते हैं । 


श्री कुन्दकुन्द आचार्य नियमसार ग्रन्थ की “सम्मत्तस्स णिमित्त 
जिणसुत्त' आदि ५३ वी गाया द्वारा सम्यर्दशंन के प्रगट होने का बा;री 
निमित्त कारण जिनवाणी को बतलाते हैं । 

ये ही श्री कुन्दकुन्द आचार्य प्रवचनसार में कहते हैं-- 

जिणसत्थादों अट्ठे पच्चच्खादी हि घुज्ञदो रिप्यमा । 

खीयदि मोहोच चयो, तम्हा सत्यथं समधिदष्वं ॥८६।॥ 


अर्थ-- जिनवाणी से प्रत्यक्षादि प्रमाणो द्वारा पदार्थ को जानने 
जाले ज्ञानी के नियम से मोह का समूह क्षय हो जाता है, इस कारण 


शास्त्र का अच्छी तरह अध्ययन करना चाहिये ॥ 
श्री वीरसेन आचाय घवल सिद्धान्त में लिखते हैं--- 
ससारविच्छत्ते: कि कारणम्‌ ? द्वादशाज्भरावग्ः तत्तीत्रभक्ति 
केवलिसमुद्घातो5निवृत्तिपरिणामधच । 
प्रथम पुस्तक, पृष्ठ ॥३०२॥ 
(अथे) प्रबन--संसार के नाश करने का क्या कारण है ? 
उत्तर--द्वादशाग वाणी का ज्ञान, जिन-वाणी की भक्ति, | केवली 


समुद्धात श्रौर अनिवृत रूप परिणाम, ये सब संसार के क्षय होने के 
फारण हैं। 


इसी प्रकार अन्यान्प प्रन्थकारों ने भी जिनवाणी की भक्ति करने 
को तथा अध्ययन करने को कर्म क्षव का एवं समस्त कल्याण प्राप्त करने 
को साधन बताया है । 


भाषु] कुवियों ने भी-- 

जिंनवाणी माता ! दशन की बलिहारी । 

हरो दुख माता अ्रपण का । 

आदि कविताओ द्वारा जिनवाणी को परम पवित्र पूज्य माता के 

प में स्मरण किया. है । 2 ' ४. - 

उस जिनःवाणी को परं-विपय बताने के लिये स्त्री की उपमा दैना 
और उसे ज्ञानी द्वारा सुनने की भावना न बतलाना सोनगढ साहित्य की 
अनुचित और अहितकारिणी बात है।. |. . - 

आधार कि 

भ्रपनी अनुचित गलत बात का समर्थन करने के लिये लेखक ने दो 
आधार दिये हैं । ह 

-पदुमनंदि-पचर्विशति का । २-मोक्षमार्ग प्रकाशक का | सो मोक्ष - 
मार्ग प्रकाशक से पद्मनच्दि पचविशति के कथन का ही अभिप्राय दिया 
है, अतः उसे पद्मनन्दि पचाविद्ति का ही आधार समभना चाहिये । 

पदमनन्दि पंचविश्वति ग्रन्थ के रचयिता श्री पदुमनन्दि आचाये ने 
उसी भ्रन्य के इलोक ७७९-८०१ आदि में जिनवाणी माता को” कितने 
छादर [वे साथ स्मरण किया है, उस पर प० वज्शीधर जी दृष्ठिपात 
करें और अपनी गलती का अनुभव करने का प्रयास करें । है 

थी पदुमनन्दि आचार्य ने जिनवाणी के लिए अपदाब्॒द का प्रयोग 
नही किया है । 
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आठवीं वार्ता 
हिसा करते हुए पुण्य था पाप 


आत्मा के भाव तीन प्रकार के होते है--१ अशुभ २ शुभ और 
३ शुद्ध । आतंध्यान (दुख-शोक-चिन्तामय, रोगग्रस्तभाव)और रौद्गरध्यान 
(तीत्रक्रोच, लोभ, अभिमान मायाचार एवं निर्देयता, हिसा, असत्य, 
घोक्नाघडी, चोरी डकती बलात्कार व्यभिचार परियग्र हानंद के परिणाम) 
अशुभ परिणति के भाव हैं । इत परिणामों से असाता वेदनीय, नरक- 
भायू, नरकगति आदि अशुभ कर्मो' का आख्रव, बन्ध होता है । 


सराग सम्यकत्व, सराग चारित्र (अखुब्रत, दया, दान, पूजा, परोप- 
कार, घधर्मध्यान आदि स्व-पर-हितकारी कार्य करना, सदभावना के 
परिणाम शुभ भाव होते हैं | शुभ भावो से सुख युविधा-जनक शुभ कर्मों 
का वन होता है । तथा कर्मो' का संवर और निर्जरा भी होती है जो 
कि परम्परा से मुवित के कारण है। धमेंध्यान शुभभावमय होता है । 

व्यक्त राग की अपेक्षा सातवें गुणस्थान से ऊपर के तथा अव्यक्त 
राग की अपेक्षा दशवें गुणस्थान से ऊपर के रागद्वेष रहित शुद्ध परिणाम 
शुद्ध भाव होते हैं.। शुद्ध-भाव मुक्ति के कारण हैं । 

श्री-कुन्दकुन्द आचाये ने भावपाहुड़ मे कहा है कि--- 

भाव तिविह पयार॑ं, सुह असुह सुद्धभिव तहा । 

झसुह च अद्टरुदुदं, सुह धम्म जिणवरिदेहि ।७६॥ 

सुद सुद्धसहावं ७8०७३४७७७ छछ 

अर्थ--आत्मा के भाव तीन प्रकार के होते.हैं अशुभ, शुभ ओर 
शुद्ध । आतंध्यान रौद्रध्यान के परिणाम अशुभ होते हैं । घमध्यान हे 
परिणाम शुभ रूप होते हैं । 


परे 


शुभ, अशुभ भाबो से रहित शुद्धस्वभाव रूप परिणाम शुद्ध होते हैं 


इन मे से अहिंसा, सत्य, अचोये, ब्ह्मच्ये सन्‍्तोष, दया, परोपकार, 
सदाचार के भाव अभव्य जीव के तथा भव्य मिथ्या-हृष्टि के भी होते 
हैं। मिथ्या दृष्टि द्रव्य लिखी मुनि भी वाह्य रूप से महाव्रत, समिति 
आदि चारित्र का श्राचरण करते हैं, जो मात्र पुण्य वध के कारण हैँ । 
'अंत. उनके परिणाम भी शुभ कहे जा सकते हैं। परस्तु बसत्थद्धा 
(मिथ्यात्व) होने के कारण वे शुभ परिणाम ससार-प्रमण के ही कारण 
होते हैं, मुक्ति के कारण नहीं होते । इस लिये वे परमार्थ से अथुद्ध हैं। 
: (प्रवचनसार गाथा £ पर श्री जयसेन आचार्य की दीका ।) 


निदान-रहित सम्यर्हृष्टि फे शुभ भाव (पुण्य) मोक्ष के कारण 
होते हैं क्योकि उन भावों से सवर नि्जरा भी होती रहती है 
_.. इसी कारण भाव सम्रह ग्रन्थ में श्री देवसेन आचाये ने कहा है-- 
, सम्पादिद॒ठी पुण्ण ख होइ संसारकारणं खियमा । 
' “ >मोक्खस्स होइ हेऊ, जद॒घि णियाण ण सो कुणई ॥४०२॥ 
अर्थे--सम्यर्हष्टि का पुण्यमाव नियम से ससार का कारण नही 


होता ) यदि सम्यक्हष्ठि निदान (आगामी सासारिक भोभो की इच्छा 
ध्न करे तो उसका पुण्यभाव मोक्षःका कारण होता है। ५४०५ + 


गाय, हरिण, बकरा, मुर्गी, भेसा आदि, एशु पक्षियों का छुरी, 
तलवार वादि से वध करते समय निर्देय तीत्र कपाय रूंप॑ अशुभ भाव 
होते हैं। उस क्रूर दुष्ट हिंसक परिणाम से नरकगति का कारण; अशुभ 
कर्म का बन्ध होता है। है. “जे 


किन्तु सोनगढ से प्रकाशित “मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण' पुस्तक के 
:अ० 8, पृ० १२२ पर लिखा है-- हा > 
' * हिंसा करते समय भी कसाई को अल्प पुण्य बन्ध होता है 
यह बात जैन आागम के विरुद्ध है। क्योंकि हिंसां सच पोंपो मे मुख्य 


॥ 
| 


| 


हा । 


है। बकरी, गाय, मुर्गी आदि की हिसा करते समय तीत्र 'सक्लेश रूप 
दुष्ट परिणाम होते हैं, निर्देय तीत्र क्रोध आदि कषाय हिंसा करते 
समय होती है, अतः उन तीज़ सक्‍्लेश परिणामों से कसाई के _ पाप कर्म 
का वन्ध होता है । 

पुण्य-वध मन्‍्द कषायों से होता है, जो कि निर्दबता से जीवों का 
कत्ल करने वाले कसाई के जीवो का कत्ल करते समय होते नो हैं । 

श्री पृज्यपाद आचार्य सर्वार्थेसिद्धि (भारतीय ज्ञानपीठ काशी से 
प्रकाशित) अध्याय ६ सूत्र १५ की व्याख्या में ३३३ वें पृष्ठ पर लिखते 

'पहतादिक्र रकर्माजस्रप्रवतेनपरस्वहरणविषयातिग द्धिक्षष्ण- 
लेहधामिजातरौद्रध्पानमरणकालतादिलक्षणोी.. नारकस्यायुष 
भावों भवति ।” 

अर्थ--हिंसा आदि ऋर (निर्देय दुष्ट) कार्यों मे निरन्तर प्रवृत्ति 
रखने, अन्य व्यक्ति का घन-अपहरण करना, विषय भोगो की अत्यन्त 

, लोलुपता कृष्ण लेश्या से उत्पन्न रौद्रध्यान से मरण आदि नरक आयू के 

आख्रव के कारण हैं । 


इसी प्रकार अन्य ग्रन्थों में भी निर्देय हिसाकृत्य को नरक आयु आदि 
शुभ कमे-बन्ध का कारण बताया है । किसी भी ग्रन्थकार ने कत्ल 
करते समय कमाई को पुण्य-अन्ध होना नहीं बत्तलाया । ः 


ला मल आ भ्रम का कारण 

, श्री कहान जी स्वामी निम्नलिखित दो भ्रमों के कारण, पशुत्रों का 
कत्ल करते हुए भी कसाई के पुण्यवन्ध होना बतलाते हैं--- 

, १--शरीर, अगुरुलघु, निर्माण ये भूवर्बन्धी पुण्य प्रकृति हैं। इन 

. प्रकृतियों का बन्ध प्रतिसमय हुआ करता है । जसे ये प्रकृतियाँ शुभ 

, योग के समय बधती हैं इसी तरह भ्रेशुभ योग के समय भी वंधती हैं । 

। इन प्र बबन्धी पुण्य प्रकृतियों के कारण श्री, कहान जी स्वामी कसाई 

६ पशुवध करते समय पुण्यवन्ध होना समझते हैं। * / ४: 


द्र्डे 


५ भरकँंगति. के साथ पच्चेन्द्रिय जाति, चेस, पर्याप्त, परंघात आदि कुछ 
पुण्य प्रकृतियो का सन्निकर्ष 'है, अते? ये भी बधती हैं। 

२---मन्दकषाय से आप चैतन्य (ज्ञान दर्शन) का विकास समझते 
हैं, जैसा कि आपने लिखा है--“निगोद जीव को भी अमुक मद कषाय 
तो होती ही है। उसके जो चैतन्य का विकास है वह मद कषाय का 
फल है । यदि कषाय रूप पुण्य स्वंथा न हो (एकान्त पाप ही हो) तो 
चैतन्य नही रह सकता । ओर वर्तमान में चैतन्य का जितना विकास है 
वह वन्ध का कारण नही होता ।॥” 


थ्र वबन्धी पुण्य प्रकृतियों का बन्ध कमंसिद्धान्त के अनुसार प्रति 
समय अवश्य हुआ करता है। इसी कारण उनको “प्र वबन्धी' कहते हूं । 
इन पुण्य प्रकृतियो के बन्ध होने मे शुभ या अशुभ भाव कारण 
नही होते । 


चैतन्य के विकास या आवरण का कारण न तो कषाय की मदता 
(पुण्य भाव) है और न कषाय की तीत्रता (सकलेदा रूप पाप) है। 
चैतन्य का विकास तो ज्ञानावरण दर्शंनावरण कर्म के विद्येष क्षयोपश्षम 
पर आधारित है 


अतएव क्ृष्ण-लेश्या -वाले तीन कषाय-युक्‍्त सप्तम नरक के नारकी 
के भी अवधि ज्ञान होता है । तथा कषाय भाव का पूर्ण क्षय करने वाले 
११ वें, १२ वें गुणस्थानवर्ती अनेक वीतराग मुनियों फे अवधि ज्ञान नही 
भी होता । ॥॒ 


चतन्य भात्मा का जीवनत्व रूप पारिणासिक भाव है, उसका 
श्रभाव कभी हो नही सकता । चाहे कषाय की तीव्रता (पाए) चरम 
सीमा पर हो, तब भी चैतन्य का अस्तित्व मिट त़्ही सकता। 


'. अत' इन दोनो भ्रान्तियो के कारण जीव-वध करते हुए कसाई के 
पुण्यबन्ध समझना या कहना गलत है | 


फ्त्छ 


“शुभ योग के समय भी ज्ञानावरण आदि भ्रशुर् कर्मों का बन्च' होने 
के कारण शुभ योग को पुण्य कर्म-आख्रव का कारण क्योसाना जैवि है 
यह शका, सर्वार्थसिद्धि तथा राजवातिक मे छठे अध्याय के तीसरे सूत्र 
“शुभ: पृण्यस्याशुभः पापस्थ” की व्याख्या में शकाकारने की है । इसके 
उत्तर मे ग्रन्थकार ने यह समाधान किया है कि-- हे 


योगो की शुभता या अशुभता, शुभक्मे-बन्ध या अशुभकर्मबन्ध पर 
आधारित नही है । योगों की शुभता, भ्रशुभता, शुभ-अशुभ भावों पर 
आधारित है। अतः शुभ भावों से जो योग होता है वह शुभयोग है ओर 
अशुभ भावो से होने वाला योग अशुभ योग है । 


तथा--पुण्य कर्म का आख्रव बन्ध केवल शुभयोग से ही होता है । 


श्री कहान जी स्वामी को इस आष -कथन पर हदृष्टिपात करना 
चाहिये । 


जीवों के कत्ल करते समय कसाई के जब शुभयोग होता ही नही 
है, उसके उस समय अशुभ योग ही होता है, तब उसके पुण्य-बन्ध बत्त- 
लाना आगम-विरुद्ध है । उस कत्ल करते समय भी उसके श्र वबन्धी 
पुण्य प्रकृतियों का आख्रव उसके हिंसक परिणामों के कारण नहीं 
होता । उसका कारण उन कमं-प्रकृतियों की स्वाभाविक ध्रूव- 
चन्धता है। 

पुण्य और पाप एक समान नही हैं, उनमे महान अन्तर है। 


सराग सम्यक्त्व भी पुण्य भाव है और सराग चारित्र भी पृण्यभाव 
है, धरमंघ्यान भी पृण्यभाव है। ये पुण्य भाव ससार-अभ्रमण के कारण 
नही हैं, परम्परा से मुक्ति के कारण हैं। जब कि पापभाव मुक्ति का 
कारण नही होता, संसार का ही कारण होता है। 


अतएव पाप रूप प्रथम गुणस्थान में केवल कर्मों का आख़व, बन्ध ही 
होता है, संवर और निजेरा (अविपाक) नही होती । मिथ्यात्व के कारण 


प्र्द 


मिथ्याहृष्टि का पुण्य निरा कर्म-वन्ध होने के कारण वास्तव में पाप रूप 
ही माना गया है। 

, पुण्य भाव वास्तव में प्रदास्त रागभाव के कारण चोथे गुणस्थान से 
छठे गुणस्थान तक (व्यक्त राग भाव वी अपेक्षा) और दसवें गुणस्थान 
तक (श्रव्यक्त राग की अपेक्षा) माना गया है, वहाँ पर कर्मों का संवर 
और नि्जरा दोनो होते हैं । 

अतएव पृण्य और पाप को कसाई का हृष्टान्त देकर एक समान 
बतलाने की चेष्टा करना उचित नही है । 

यदि जीव-हिंसा और अहिंसा को एक समान मान लिया जावे तो 
सयम भौर असयम में कुछ अन्तर ही न रहेगा । 


उपदेष्ठा को यह ध्यान रखना अति आवश्यक है कि वह सिद्धान्त से 
अंनभिज्ञ साधारण जनता के समक्ष कोई ऐप्ी बात न कहे जिसका अर्थ 
श्रोता विपरीत भी समझ लें। 

जैसे यह कह दिणा जावे कि-- 

“खाना पीना और मंथन सेवन शरीर की जड-क्रिया है । आत्मा 
शरीर से भिन्‍न है । शरीर जड है, आत्मा चेतन है । अतः आत्मा न 
खाता पीता है और न विषय-भोग यानी--काम-सेवन करता है । यह' 
काम तो जड शरीर ही करता है ।7, ' । 


इस उपदेश का अर्थ मद्यपायी, माँस-भक्षी, फामातुर व्यभिचारी 
पापी लोग अपने यथेष्ट विषय-पोषण, दुराचार-सेवन-परक भी निकालते 
हैं भौर मचयपान, वेश्यागमन करते हुए भी आत्मा को उससे भलिप्त 
मांवते हैं । | 

इसी तरह जींवो का कत्ल करते समय कप्ताई के पुण्य-वध्‌ होना, 
सोनगढ साहित्य द्वारा बतलाने का अनर्थरूपी दुष्परिणाम जनसाधारण 
के मानस पर अकित हो सकता है । 

इस पर सोनगढ के नेताओं का ध्यान केन्द्रित होता ध्रावश्यक है । 


ञँ- ५ हा 


नोदीं वाता 


मुनि का लक्षण 

श्री समन्तभद्राचाये ने घमं पुर का लक्षण-निईण करते हुए रत्नकरण्ड 
प्रावकाचार में कहा है--- 

विषयाशावज्ञातीतो निरारम्मो5परिप्रहः । 

ज्ञानध्यानतपोरक्तस्तपस्वी सः प्रशस्थते ॥॥१०॥। 

बयं-जो महान व्यक्ति पाँचो इद्धियो के विपय-भोगों से बत्तीत. 
है (विषयनोगों का परित्यागी है), एहस्थाश्न प-एम्धन्ची समस्त आरम्भो 
और परिप्रहो का त्यागी है तथा जो ज्ञान-भाराधना और पश्रन्तरग 
तपरशचरण करने मे सीन रहता है, वह महाद्रतधारी तपरवी प्रशस- 
नीय है । 

ऐैेद है कि ऐसे नग्न दिगम्बर तपस्वी की निन्‍दा विविध प्रकार से 
मोनगढ साहित्य करता है । दिगम्वर मुनि बनना इस बलिकाल में 
कितना दुलेभ है, इस विपय पर श्री सोमदेव सूरि उपामकाध्ययन मे 
पहते हैं-- 

फाले कली चले चिंसे बेहे चान्नादिफीटके | 

एतच्चित्र यदद्यापि जिनरुपघरा नराः॥छ&६ा। 

कपं--इसम फलिझाल में मनृष्य का मन सदा विषपयभोगों में चचल 
दना रहता है गौर यहू शरीर स्वाने-पीने का कीडा वन गया है, ऐसे 
इसिटाल मे भी जिनेन्द्र-मुद्रा को घरारण करने वाले दिगम्बर मुनि पाये 
जा। है, बहू महान्‌ भादवय थी दात है । 

म्पस्ट्प्ठटि पामिक ब्यदित को एस मंबोष्द साधाता डी प्रदीक 

शिनेय-मुटा (शितेस्द भगवान की शाप) झा दियोग से आदर करना 


प्ष 


चाहिये | ऐसा न करके जो व्यक्ति उतको निन्‍्दा करते हैं, वे स्वय 
आत्म-निरीक्ष ण करें कि क्या यह सम्यकत्व का चिन्ह है ? 

कोई अभव्य तथा भव्य मुनि द्रव्यलिंगी भी होते हैं, जिनका बाहरी 
रूप नग्न दिगम्बर होता है परन्तु उस महात्रती आचरण के अनुसार 
उनका अन्तरग चारित्र नहीं होता | इसमें प्रत्यास्यानावरण कपाय 
का उदय मुख्य कारण होता है। परन्तु उस कमं-उदय पर उस द्रव्य- 
लिंगी मुनि का कुछ वदा नहीं चल सकता । वह तो कमें-क्षय करने के 
लिए ही क्षारीरिक मोह तथा साप्तारिक विपय-वासन!ओ को छोडकर 
मुनिचर्या करता है, ऐसा करना ही उसके अपने वश की बात है, श्रतः 
उसके स्व-वश आज रण में प्रय कपी नही होती । यदि कर्म-उदय-वण 
उसके अन्तरग चारित्र में कुछ कमी है तो उत्त पर उसका वश नहीं । 

_ भगवान आदितनाथ एक हजार वर्ष तक नग्त दिगम्बर रूप में 
तपरचरण करते रहे किन्तु उनके पुत्र भरत चक्रवर्ती अन्तमरु हुते तक ही 
(मुनि दीक्षा लेकर आत्म-ध्यान प्रारम्भ करने तक ही) तपस्‍्वी घने । जो 
अहंन्त-पद भगवान आदिनाथ को एक हजार वर्ष तपरश्चरण करने के 
बाद सिला, वह अहंन्त-पद भरत चक्रवर्ती को एक घण्टे के भीतर ही 
मिल गया । इसलिए मुनि का द्रव्यलिग उसके अपने अधीन होत। है, 
भावलिंग उसके अपने अधीन नही होता । 


द्रव्यालिग भाषनलिंग 

मुनियों का नग्त दिगम्बर रूप द्रव्यलिग कहलाता है और प्रत्याल्या- 
नावरण कषाय के क्षयोपशम से छठे सातवें भादि ग्रणस्थान-वाली भात्म- 
शुद्धि होना मुनि का भावलिंग है । तदनुसार द्रव्यलिगी मुनि मिथ्या- 
दृष्टि ही होते हो, सवंथा ऐवी बात नही है । अनन्तानुवन्धी कषाय के 
अनुदय वाले तथा अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्यास्यानावरण कपाय-उदय 
वाले यानी-अन्तरग से असयत सम्यर्हृष्टि भी द्वव्यलिंगी मुनि होते हैं। 
एवं अनन्तानुवन्धी तथा अप्रत्यास्यानावरण के अनचुदय (क्षयोपशम) वाले 


यह 


किन्तु प्रत्यास्यानावरण कषाय के उदय वाले यानी---अन्ते रग में सम्यर्दृष्टि 
श्रावक के (पंचम गुणस्थान के) भावधारी दिगम्बर मुनि भी द्रव्यलिगी 
हुआ करते हैं । यह अन्तरंग परिणामों की विचित्रता है। इस पर उस 
मुनि का वश नही चलता । ः 

परन्तु इतनी बात अवश्य है कि मति श्रृतज्ञानी व्यक्ति किसी मुचि 
के भावलिंग को अपने ज्ञान से नही जान सकता । भावलिग तो प्रत्यक्ष 
यानी--कैवलज्ञान आदि दिव्यज्ञान-गम्य है, मतिज्ञान श्र तज्ञान से नही 
जाना जा सकता । अतः श्री कहान जी स्वामी या उनके अनुयायी किसी 
भी मुनि के विषय में यह नहीं बतला सकते हैं कि “यह द्रव्यलिंगी है, 
भावलिंगी नही है ।/' 

ऐसा स्पष्ट न जानते हुए भी मुनि के 'द्रव्यलिग की अवहेलना 
करना, आदर सत्कार, विनय, प्रणाम आदि न करना, निनन्‍्दा करना 
गुरु-शरद्धा या सम्यग्दशंन का चिन्ह नहीं है । 

प्रकरण न होते हुए भी श्री कहान जी स्वामी ने समयप्तार-प्रवचन 
में जो दिगम्बर मुनि की अनुचित आलोचना की है, इसके स्थान परे 





यदि वे स्वय भावलिंगी मुनि बन कर आदर्श उपस्थित करते तो युक्ति- 
युक्त ठीक होता और तब उनके वचन में कुछ सार भौर बल होता । 

स्वयं मुनिपद प्राप्त करने में असमर्थ होकर उस महान पद-धारी 
साधु की निन्‍दा करना अनुचित बात है, पुष्पडाल सुनि वर्षों तक मात्र 
द्रव्यलिगी मुनि बने रहे । इसी प्रकार भवदेव भी वर्षों तक द्रव्यलिगी 
मुनि बने रहे, किन्तु संघ में रहे और सघ के भावलिंगी मुनि उनको 
नमोस्तु आदि करके मुनि का व्यवहार करते थे, श्रावक उन्हे नवघा भक्ति- 
यूवेंक आहार देते थे, किसी ने भी उनकी निन्‍दा नही की । 

जड़-क्रिया 

शास्त्रि परिषद्‌ के प्रस्ताव में जो नौवी बात है, वह श्री कहान जी 
स्वामी ने अपनी पुस्तक मोक्ष-मागे की किरण के सातवें अध्याय 
एप्ड १५० पर यो लिखी है-- 
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. _०दुसरों को उपदेश देना मुनि का लक्षण नहों है, उपदेश 

तो जड़ क्रिया है ।”: 

श्री कहान जी स्वामी की इस गलत बात का समर्थन, विना किसी 
युक्ति को उपस्थित किये श्री प० वशीषर जी ने ट्र कट के पृष्ठ २५-२६ 
पर किया है जिसमे केवल मोक्षमार्ग प्रकाशक किरण का प्रकाशित मैठर 
उद्धृत कर दिया है। अस्तु | * 

यहा पर विचारणीय बात यह है कि “किप्ती भी संसारी जीव की 
कोई भी क्रिया बिना शरीर का (जिसमे कि बोलने के अग जीभ, ओोठ, 
कठ, तालु, दात तथा विचार करने के अग द्रव्यमन, मस्तिष्क भी 
सम्मिलित हैं ) सहारा लिये क्या स्वाघीन भी है 7”? 

ससारी जीव का जीवन भी जड द्रव्य रूप आयुकर्म के उदय- 
अघीन एवं साँस, वायुँ, जल, भोजन, शरीर) इन्द्रिय (द्रव्य इन्द्रिय), द्रव्य- 
मन, वचन के आश्रित है। जिस समय तक इन जड़ पदार्थों) का आश्रय 
संतारी जीव को मिलता है, तब तक वहजीता है, जिंस क्षण इन जड 
पदार्थों का आश्रय छूट जाता है उठी समय जीव की अनचाही भूत्यु 
हो जाती है | जीवन:मरण: की इस प्रक्रिया से सभी दोटे-बडे, ज्ञानी- 
अज्ञानी, सोनगढ के साहित्यकार तथा उत्तके ,समथक सुपरिचित हैं । 
वे परिचित ही नही हैं अपितु उनकी भी, समस्त,जीवन-प्रक्रिया जड- 
व्रव्याश्रित श्रनुभुत भी है । वे कहने को तो ह्विक्तियावाद आदि की बात 
लिखकर कुछ भी कह लें परन्तु वे स्वय उस. द्विक्रियावाद से क्रियात्मक 
रूप मे एक क्षण भी छूट नहीं सकते । अत. यह,वात कहता और 
लिखना नि:सार है, जिसे करके वे एक दिच भी दिखा नहीं सकते । ; 

यह बाव ठीक है कि ससारी जीव का शरीर पौदगलिक है, जड - 
ओर आत्मा अमूर्तिक चेतन्य-मूर्ति है। यह भी ठीक है कि प्रत्येक द्रद्य 
अपनी ही क्रिया कर सकता है, अन्य द्रव्य की क्रिया नही कर सकता 
परन्तु इसके साथ ही विचारणीय यह;बात भी है कि सूर्तिक (कार्माण 
द्रव्य) और अमूर्तिक (आत्म द्रव्य) का परस्पर अनादिकालीन बन्ध है। 
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इस असंभव-से प्रतीत होने वाले जड और चेतन द्रव्य के पारस्परिक बन्ध 
के कारण न तो स्वतन्त्र अकेला जीव कुछ कार्य कर सकता है और 
न जीव-बद्ध पुदूगल स्वतत्र अकेला कोई कार्य कर सकता है । 


जिस तरह साईकल को साईकल-सवार चलाता है और साईकइल 
अपने सवार मनुप्य को कही से कही पहुँचा देती है, यानी चलाती है । 
विना सवार की प्रेरणा के साईकल नहीं चल सकती और विना 
साईकल के उसका सवार उतनी,सुविधा तथा तेजी से यात्रा नहीं कर 
तकता, ससारी जीव और उपसे सम्बद्ध जड पुदुगल की भी ऐसी ही 
बात है । 


जीद की इच्छा और प्रेरणा होती है तब पौदुगलिक पर जीव को 
चला कर कही का कही पहुँचा देते है। यदि पैर टूट जाते हैं तो बीव 
जहाँ का तह्टाँ पडा रहता है। जीव अपने शारीरिक हाथों को जब 
प्रेरणा करता है तब ही वे हाथ 'लिखना, उठाना, धरना आदि कार्य 
करते हैं। किन्तु यदि हाथो को लकवा मार जावे तो वे ही हाथ जीव की 
इच्छा होते हुए भी कुछ काम नही कर सकते | इसी तरह आत्मा की, 
जव प्रेरणा होती है, . तभी मुख, जीभ द्वारा शब्द-वर्गंणाएँ भाषा रूप 
परिणत होती हैं। यदि कण्ठ, जीभ, मुख पक्षाघात (लकवा) से 
अथवा अन्य किसी कारण से क्रियाहीन हो जावे . तो चाहता हुआ भीः 
बात्मा अपने भाव को शब्दों द्वारा प्रगट नही कर सकता । 

इस तरह चलना, फिरना, लिखना, करना, धरना, बोलना चालना' 
आदि शारीरिक कार्य आत्मा और दरीर की मिश्रित साझेदारी से 
हम करते है। अतएव न तो ये कोरे अकेले आत्मा के कार्य हैं और 
ने यह केवल दारीर की जडक्रिया है । हु 

निर्जीव (मुर्दा) शरीर को किसी क्रिया को तो जठक्रिया कहा जा 
सकता है परन्तु जीवित (सजीव) शरीर की क्रिया को जडक़िया कहना: 
धज्चभूल है । जड शरीर तो एक शब्द भी नही वबील सकता । 
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जड द्ारीर को तो अग्नि पर रख दिया जाता है फिर भी वह एक 
बाब्द तक मुख से नही निकालता, जब कि सजीव शरीर एक चितगारी 
के छूते ही चीखने लगता है। 


श्रो कुन्दकुन्द आचार्य का अभिमत 
श्री कुन्दकुन्द आचाये ने पंचास्तिकाय का प्रारम्भ करते हुए इसी 
जड दाव्दात्मक श्रुत को शिर भुका कर नमस्कार किया है-- 


समणमुहुस्गदमटठ चदुग्गदिणिवारण सणिव्वाणं। 
एसो पणमिय सिरसा समयरिमं सुणह वोच्छामि ॥२॥ 
अथे - महान श्रमण भगवान महावीर के मुख से निकले हुए अर्थ- 
सय, चनुर्गेति ससार को नष्ट करने वाले, मोक्ष प्रगट करने वाले, इस 
समय को मैं शिर झुका कर प्रणाम करके इस पचास्तिकाय समयसार 
को कहता हैँ, सो छुनो ॥ 
श्री कहान जो स्वामी तो कहते हैं कि-- 


“दुसरो को उपदेश देना मुनि का लक्षण नही, उपदेश तो जड़- 
क्रिया है ।” 


किन्तु पचास्तिकाय के मगलाचरण मे श्री कुन्दकुन्द स्वामी सबसे 
बडे मुनि, सर्वज्ञ, पूर्ण वीत्तराग भगवान महावीर को उपदेश-दाता 
'लिख रहे हैं, उस जड उपदेश को चारो गति के भ्रमण का नाशक त्था 
निर्वाणदाता बतला रहे हैं, वे उस उपदेश (द्रष्य श्रूत) को शिर झुका 
कर नमस्कार कर रहे हैं । एव स्वय. भी उस जडक़िया के कर्ता बन 
कर पदास्तिकाय को कहने या लिखने की प्रतिज्ञा कर रहे हैं। तथा च॑ 
स्वाध्यायकर्तानो एवं श्रोताओ को पचास्तिकाय सुनने की (लोटू लकार 
ऋूप) आदेश्वात्मक (आज्ञारूप) प्रेरणा कर रहे हैं । 

क्या यह उपदेश देना वीततराग तीर्थंकर एवं महान मुनि की क्रिया 
नही है या यह उपदेश जड़क़रिया है ? यह एक प्रश्न है जिसका स्पष्ट 
उत्तर श्री कहान जी स्वामी तथा प० वल्चीघर जी दें । 


€्३ 


अपराधी भी निरफ्राध 

संसार मे जितने कुकर्म, अपराध, अत्याचार, दुराचार होते हैं वे 
सब शरीर, वचन और मन से होते हैं ओर ये तीनो--द्रव्यमन, वचन 
और शरीर जड पौदषलिक पदार्थ हैं, अत. वे सभी कुकर्म, अपराध, 
क्त्याचार, दुराचार श्री कहान जी स्वामी के लिखे अनुसार जड़क्रिया 
रूप हैं, तो आत्मा इस क्रिया का अपराधी क्यो ;माना जाता है क्योकि 
जडक़िया करना आत्मा का लक्षण नही एवं शरीर तो पर-पदार्थ है | 

फिर किसी मनुष्य के हत्यारे फो प्राण का दण्ड (फांसी) क्‍यों 
मिलता है, क्योकि वह हत्या तो जड़-क़रिया है, आत्मा की क्रिया नहीं 
है ? दराब पीना, मांस खाना क्यो निषिद्ध है क्योकि खान पान तो 
जड-क़रिया है ? व्यभिचार भी आत्मा के लिए पाप क्यो हो, क्योकि वह 
भी शरीर की जड़-क्रिया है ? 

इस तरह जड़-क्िया के सिद्धान्त से संसार में आत्मा के लिये त्याज्य 
कोई भी अपराध या दुराचार नहीं रहता, फिर नरक जाता, फांसी 
चढ़ाना, कारावाप्त (जेल) आदि दण्ड क्यो दिया जाता है तथा क्‍यों 
भोगा जाता है ? 


स्वयं भी करते हैं. 

श्री कहान जी स्वामी ने सुनियो के लिए तो कह दिया कि दूसरों 
को उपदेश देता मुनियो का लक्षण न हीं है, उपदेश देना जड़क्रिया है । 
परन्तु वे स्वय प्रतिदिन जो श्रोताभो को उपदेश देते है सो क्या 'वह्‌ 
उनके आत्मा की क्रिया है ? या क्‍या उनका उपदेश जड-क्रिया है ? यदि 
है तो वह उस जड-क्रिया को क्यो करते हैं ? वे जो अतिव्याप्ति दोष 
मुनियो के लक्षण मे दिखा रहे हैं क्या वह दोष आपके प्रवचन में नहीं 
बाता ? 

तथा च--सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र की एकता रूप मुनि का लक्षण 
भुनियों मे नही पाया जाता, इस बात को कौन अल्पन्ञ व्यक्ति साधिकार 
कह सकता है ? 


५ 


हि 


आधार 


सोनगढ साहित्य के पक्ष-पोषण के लिये लेखक ने जो समयसार की 
जाथा ८६-८७ तथा ३२१-३२३ का सकेत किया है, सो इसके प्ताथ ही 
लेखक पचास्तिकाय की दूसरी गाथा और उस + टीकाओ का भी अव- 
लोकन करें तथा श्री कुन्दकुन्द आचाये की नय-शेली का अनुभव करक 
अपना भ्रम निरास करें| श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने अपने ग्रन्थ मे केवल 
निदचय नय का एकान्‍्त पक्ष नहीं लिया । 


गेने जिस समयसार में यह लिखा है कि एक पदार्थ दूधरे पदार्थ 
का कुछ नही कर प्कता, उसी समयसार में यह भी स्पष्ट लिखा है कि 
संसारी जीव जड कर्म आयु के उदय से जीता है, बायु कर्म के क्षय से 
मरता है, आत्मा के सम्यवत्व ज्ञान चारिच का पौद्रयलिक दर्शन मोहनीप 
ज्ञानावरण, चारित्र मोहनीय कर्म प्रतिबन्ध करता है । 


“२ मोक्षमार्ग प्रकाशक पृ० ३२७ का कथन मिथ्याहष्टि की अपेक्षा 
से है, सम्यर्दृष्टि मुनि की अपेक्षा से नही है। किन्तु सम्थग्दशन; ज्ञान, 
चारित्र बात्मा के अमूर्तिक गुण हैं, वे दिव्य ज्ञान-गम्य हैं । श्री कहान 
जी स्वामी तथा प० वशीधर णी दिव्ब-ज्ञाता नही हैं जिससे वे किसी 
व्यक्ति के-सम्यवत्व, मिथ्यात्व को स्पष्ट जान सकें । - 


अतः ये आधार सोनग्रढ-साहित्य की गलत मान्यता का समर्थन 
नही करते । ९. ; हु 


» -  -,.. लिमित्त-कर्ता ; 
. - स्वतत्वता से किसी भी काम के करने वाले को कर्ता' (करने वाला) 
कहते हैं। बह कर्ता दो प्रकार का होता है--१. उपादान कर्ता, २ हैतु- 
कर्ता या निमित्त कर्ता । जहाँ स्वय उपादान कारण किप्ती कार्य को 
करता है उस किया का उपादान कर्ता होता है। जैसे--विद्यार्थी पढता 
है । एस पढने की क्रिया का करने वाला स्वय विद्यार्थी है, अत. “पढ़ता 





धन 
है! इस क्वियां का विद्यार्थी स्वयं उपादान रूप से कर्ता है । 


जहाँ पर उदादान से भिन्‍त कोई अन्य पदार्थ किसी क्रिया सें प्र रक 
(प्रेरणा करने रूप), बलाधान (उस.काम मे सहायक) या उदासीन रूप 
से करने वाला होता है वहाँ वह अन्य पदार्थ उस क्रिया का हेतु-कर्ता 
या निमित्त-कर्ता होता है। जैसे अध्यापक पढाता है । यहाँ विद्यार्थी 
के ज्ञान उत्पादन किया मे अध्यापक निमित्त फारण है, अतः वह अध्या- 
पक विद्यार्थी की ज्ञानसवृद्धि क्रिया का हेतु-फर्ता है।_ _ 


इसी प्रकार जीव ससार मे भ्रमण करता है इस संसार-भ्रमण 
क्रिया का हेतुकर्ता या निमित्त-कर्ता पौदृगलिक जड़ कर्म गति, आयू है, 
क्योकि गति कर्म की भ्रे रणा (जबरदस्ती) से जीव को नरक, निगोद 
आदि गतियो मे भ्रमण ,करना पडता है। 


श्री कुन्दकुन्द आचाये पचास्तिकाय मे लिखते है--- 


रणोरइतिरियमणुआ देवा इदि णामसजुदा पयडी। 
कृब्बति सदो णापु्त असदो भावस्स उप्पादं ॥५श॥ 


अथे--नरक, तिर्यञच, मनुष्य, देवगति: नाम कर्म-जात्मा,के सतत 
(पूर्वे पर्याय के अस्तित्व) का-नाश . करता है -और असतु (नई पर्याय) 
की उत्पत्ति करता है।- के 


यहाँ श्री कुन्दकुन्द आचाय॑ ने आत्मा की नरक; तिर्यजन्च, मनुष्य, 
देव पर्याय का हेतुकर्ता पौद्‌ग लिक नाम 'कर्म को बतलाया है । विस्तार 
भय से यहाँ श्री अमृतचन्द्र सूरि तथा श्री जयसेन आचार्य की टीका नहीं 
दे रहे, जिन॑ भाइयो को जिज्ञासा-हो, वे वहाँ- देख ले । जो मुमुंक्ष भांई 
यथा सोनगढ के नेता आत्मां के ससार-भ्रमण का“कर्ता द्विक्रियावाद की 
आशंका खडा करके नाम कमें रूप. अन्य द्रव्य को नहीं मानते, वे उन 
दोनो टीकाओं को देखकर अपनी भ्रान्ति अवश्य दूर कर लें । 


इसी प्रकार शरीरस्थ आत्मा उपदेश क्रिया का हेतुकर्ता है | * 


हद 


यानी-मुनियो की जड रूप पौदृगलिक रसना इन्द्रिय (जीम) 
भव्य श्रोता-गणों को आत्म-कल्याण करने वाला उपदेदा देती है परल्तु 
उस कल्याणकारी उपदेश का प्रेरक (प्रेरणा करने वाला) हैतुकर्ता 
मुनि का आत्मा होता है । बिना मुनि के आत्मा के, या उनकी प्र रणा 
के बिना वह रसना (जीभ) उपदेश का एक अक्षर भी नही कह सकती । 

केवली के परम औदारिक शरीर मे जब बात्मा होता है तब ही 
उसके निमित्ता से दिव्य-ध्वनि होती है। इसलिए उस दिव्य-घ्वनि रूप , 
उपदेश के हेतुकर्ता तीर्थंकर केवली भगवान होते हैं । 


दशवीं वार्ता 
तीर्थंकर की वाणी 


आत्मा को ससार में भ्रमण कर्म-उदय के निमित्त से करना पड़ता 
है, भ्रत एव जब तक समस्त कर्म जाल का क्षय नही हो जाता, तब तक 
आत्मा सप्तार से मुकते नहीं हो पाता; यह बात सत्य हैं। तथापि 
जिस तरह पैर में चुभा हुआ कांटा अन्य काँटे की नोक से निकाला 
जाता है। विष को उपशम करने के लिए या उसे निर्विष बनाने के 
लिये अन्य विष का प्रयोग किया जाता है। नीतिकार का कहना है-- 
“विषस्य विषमीषधर्मर' यानी--विष की औषध विष ही होती है। लोहे 
को लोहा ही काटता है, इसी तरह कम -बन्चन काटने के लिये भी 
अन्य-विशिष्द कर्म, का उदय अनिवार्य रूप से आवश्यक होता है। 
आत्मा, मे ससार-म्र मण की योग्यता जैसे अपने स्वभाव से नहीं 
होती है, कर्म-बन्ध तथा कर्म-उदय के कारण होती है, उसी तरह कर्मों 
के क्षय करने की योग्यता भी कुछ विश्ञिष्ट कर्मों का उदय होने पर 
ही आत्मा में अगठ होती है । 


६७ 


“कोई भी संसारी जीव तबतक कर्मबन्धन कार्टनेके योग्य सम्यवत्व को 
ग्रहण करने के पोग्य नही हो सकता, जब तक कि उसके पंचेन्द्रिय 
जाति नाम कर्म का उदय ने हो । एकेन्द्रिय से बअसज्ञी पंचेन्द्रिय तक के 


जीव तथा अपर्थाप्त सश्ञी पचेन्द्रिय जीव भी सम्यक्त्व ग्रहण नही कर 
सकते ॥, 


इस तरह मुक्ति का मूल कारण सम्यक्त्व भी आत्मा को तभी प्राप्त हो 
सकता है जब कि जीव के संज्ञी पचेन्द्रिय पर्याप्त कर्म का उदय होगा । 

यह तो हो सकता है कि सज्ञी परचेन्द्रिय पर्याप्त होकर भी भव्य न 

होने के कारण तथा देशना प्रायोग्य करण आदि लब्धि के न होने पर,- 
सम्यकत्व प्राप्ति की सामग्री मे विकलता (अपूर्णेता) होने के कारण सम्य- 
क्त्व न होवे परन्तु यह निश्चित है कि यदि सम्यक्त्व होगा-तो जीव के 
पच्चेन्द्रिय जाति, पर्याप्त नाम कर्म का उदय अवश्य होगा, इन कर्मों के 


उदय के बिना संसारी जीव मे सम्यग्दष्टि बनने की योग्यता नहीं 
होती । 


इसी प्रकार सम्यक्त्व ग्रहण करने की योग्यता का विकास भी तब 
ही होता है जब उसको जिनवाणी के सुनने का अवसर मिलता है। बिना 
जिनवाणी सुने आत्मा मे सम्यक्त्व उदय होने की योग्यता नहीं आ्राती, 
यह देशना लब्धि है, जो कि पाँच लब्धियों में तीसरी है। 
जन्तरग मे मिथ्यात्व का उदय हो, तब यद्यपि जिनवाणी का श्रवण 
भी सम्यवत्व उदय करने मे सफल नही हो पाता। जिस तरह कि 
बच्ध्या स्त्री को अपनी अन्तरग योग्यता के अभाव में अपने पति का: ' 
प्रसग मिलने पर भी गर्भाधान नही होता । परल्तु यह बात तो सुनि- 
ौश्चित है कि स्त्री को गर्भाधान पुरुष के प्रसंग मिले बिना नहीं हो 
सकता क्योकि गर्भाधघान का घूल कारण गर्भाशयमें रज वीय का मिश्रण 
होना है। इसी तरह यदि सम्यक्त्व होगा, तो तत्काल जिनवाणी का 
; श्रप्रण अथवा विस्गेज सम्पक्त्व की अपेक्षा पूर्व भव में जितवाणी 
सुनने का घंस्कार जीव के अवश्य होगा । 


ध्द 


इसी बात को श्री नुन्दकुन्द जाचाय॑ ने नियमसार मे बतलाया है-- 

सम्बत्तस्स रिमित्तं जिरासुत्त तस्स जाणया पुरिसा। 

प्रंतरहेओ भणिया दंसणमोहस्स खयपहुदी ॥श्रा। 

अर्थ--सम्यग्दशन उत्पन्न होने का बाहरी निमित्त कारण जिनवाणी 
तथा जिनवाणीके उपदेशदाता मुनि आचार्य, तीर्थंकर आदि हे और बन्त- 
रुग निमिच कारण दर्शन मोहनीय कम का क्षय उपशम आदि है | 

इस तरह श्री १००८ सीमन्घर तीर्यंकर की साक्षातु दिव्यष्वनि 
सुनने वाले, मूल सथ के सस्थापक श्री कुन्दकुन्द आचार्य सम्यक्त्व होने 
का मूल कारण जिनवाणी का सुनना स्पष्ट रूप से बतलते हैं, तब श्री 
कहान जी स्वामी अपनी पुस्तक “मोक्षमा्ग की किरण दूसरा भाग 
पृष्ठ २१२ पर लिखते हैं कि--- 

मतो्थेंक्वर को वाणी से शिसो को लाभ नहीं होता ४ 

अपने इस कथन कौ पुष्ठि में तक यह दी गई है कि-- 

“जिस परिणाम से तो्थेकर पुण्य प्रकृति फा बन्ध हुआ वह 
परिणाम जीव को अपने लिये हेय है और प्रकृति महितकर है 
तो फिर यह दूपरों फो हितकर कंसे हो सकती है। अज्ञानी जीव 
तोथेंकर पुण्य प्रकृति से लाभ मानता है 0? 

यह तक और मूल बात कितनी गलत है, इसको साधारण व्यक्ति 
भी समझ सकता है, परन्तु प० वंशीधर जी उस गलती की भी पुष्दि 
कर रहे हैं । 

ससार के जोवो का आत्म-उद्धार तीर्थंकर के अनुपम प्रभावशाली 
उपदेश के द्वारा ही हुआ करता है | ब्राज तक ऐवा एक भी मुक्त जीव 
न हुआ और न भविष्य मे होगा जो तीथंकर की वाणी को प्रत्यक्ष या 
परोक्ष रूप से विना सुने मुक्तहोने की योग्यता (सम्यबत्व) प्राप्त कर सका 
हो । अत तीथंकर को संसार मे तीन जगत का यानी समस्त ससारी 
जीवो का कल्याणकारी माना गया है, इसी महान उपकार के उपलक्ष 


8६. 


में प्रत्येक प्रन्थकार ने प्रारम्भ में कृतज्ञता के साथ तीर्थंकरों का स्मरण 
सथा नमस्कार किया है। परन्तु श्री कहान जी स्वामी इस महान सत्य 
का अपलाप करके कहते हैं कि तीर्थंकर की वाणी से किसी नलीव को 
लाभ नही होता, किमाइचर्ययत) परमु--इससे अधिक आरचर्यक्री बात 
क्या हो सकती है ? 


तीर्थंकर प्रकृति 

प्रववनसार की गाथा ४४५ द्वारा श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने पुण्य का 
उत्कृष्ट फल निर्दिष्ट करते हुये लिखा है-- 

पुण्णफला अरहंता, तेधि किरिया पुणो हि ओदइया। 

मोहादीह विरहिया,तम्हा सा खाइगित्ति सता ॥४५॥ 

अर्थ--उनका विहार, विव्यध्वनि आदि क्रिया तीर्थंकर प्रक्ृत्ति 
आदि पुण्य कर्म के उदय से औदयिकी होती है । परन्तु वे मोहनीय आदि 
घाति कर्मों का क्षय कर चुके हैं अत: उसे क्षायिकी माना गया है। 

यानी--पुण्य का सबसे उत्कृष्ट फल बहेन्त होना है। 

अर्थात्‌ु--पापी, अभागे व्यक्ति अहेन्त नही हो सकते, परम' पुण्य- 
शाली व्यक्ति ही अहँन्त होते हैं। 

पचास्तिकाय गाथा ८5५ की टीका में भी कहा है कि तीथंकर 

प्रकृति मोक्ष के लिये सहकारी कारण है । 

पृण्य और पाप को एक समान मानने वाले श्री कहान जी स्वामी 
श्री कुन्दकुन्द आचाये के इस एक मूल वाक्य से पुण्य ओर पाप के 
महान अन्तर को अनुभव कर सकते हैं। 

पाप जब संसार में चरक निगोद आदि गतियो का भ्रमण कराता 
है तब पृण्य आत्मा को सम्यर्दष्टि, सम्यग्ज्ञानी, सम्पक्चारित्रनिष्ठ और 
घाति कम-मुक्त भी बनने में सहायता देता है। मिथ्याहृष्ठि का पुण्य 
सो सोने की बेडी माना जा सकता है, परन्तु सम्पर्हृष्टि का पुष्य तो 
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उस लोहे और सोने की वेडो को कादने वाला तथा भहंन्त तज़क बना 
देने-वाला है। अत, श्री कुन्दकुन्द आचाय के वाक्य की तो आप अवहे 
लना न करे, उसको तो प्रमाण माने । 

इसी लक्ष्य से श्री देवसेन आचाये ने भावसग्रह ग्रन्थ मे लिखा है--- 

सम्माइट्ठी-पुण्णं ण होइ सपारकारणं णिपमा, 

भोवखस्स होइ-हेऊ, जदति णियायं ण सो कुणई ॥४०१॥ 

अथे--सम्पग्हष्टि जीव का पुण्य ससार-अश्रमण का कारण नही 
होता । सम्यग्हष्टि यदि निदान न करे तो उस्तका पृण्य मोक्ष का कारण 
होता है । 

ऐसी दशा में मुक्ति मिलने में आप प्रन्योकत्र पुण्य को हेय (त्याज्य) 
बतलाना वहुत भांरों गलती है। 

तीर्थंकर प्रकृति का 'वन्ब विशुद्ध सम्यग्दष्टि के होता है, जिसको 
शुद्ध सम्यग्दशन नही होता, उस व्यक्ति को तीर्थेकर प्रकृति का वन्ध 
नही होता। इसी कारण तीथ्थकर प्रकृत्ति-बन्ध की कारण मूल १६ 
भावनाओ मे “देन विशुद्धि' भावना मुख्य है । 

विशुद्ध सम्यस्दर्शन के साथ विनय, निरतिचार शीलब्रत, सतत 
ज्ञानाम्याप्त, सवेग, शक्ति बनुसार त्याग,शक्तिअनुप्तार त्तप, साधु समाधि, 
वैयावृत्य, बह दृभक्ति, आचार्य भवित, वहुश्न.त-भक्ति, शास्त्र भक्ति, 
आवश्यक देनिक घामिक पदुकर्म का पूर्णत, पालन, प्रभावना, साधर्मी 
चात्सल्य, ये १५ भावनाएँ अथवा इनमें से कुछ भावनाएँ भी जिस 
महान्‌ व्यक्ति के होती हैं, जिसके हृदय मे ऐसी उत्कूट पवित्र भावना 
होती है कि “मैं कर्म-पीडित, दु,वी सपतारी जीवो का उद्धार करू।!” 
उस महान्‌ व्यक्ति के तीर्थेकर प्रकृति का बन्ध होता है । ऐसा महान 
जाध्यात्मिक व्यक्षि असख्य मनुष्यों मैं से कोई विरला ही होता है ५ 

अतएव एक उत्सपिणी या एक अवसर्पिणी युग में भरत, ऐरावत 
क्षेत्र में जहां साधारण मुक्ति-गाम्ती मनुष्य असख्य होते हैं, वहां दीय॑ंकर 
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'क्वेवल २४ ही होते है । तीर्थंकर प्रकृति की कारणभूत सभी भावनाएँ 
मुक्ति की कारणभूत भावनाएँ है, सम्यक्त्व, ज्ञान, चारित्र को वृद्धि 
करने वाली हैं। इनमें कोई एक भी भावना ऐसी नही हैं, जो संसार- 
अ्रमण की कारण हो। विशुद्ध सम्पग्हष्टि जीव की भावना तो वसे ही 
भुक्ति-पथ में प्रगति कराने वाली होती है । 

तीथेंकर भ्रकृति के कारण मुक्त होना उसी भव से अथवा तीसरे 
भव से निश्चित हो जाता है ) तीथंकर के गर्भ, जन्म, दीक्षा, ज्ञान और 
निर्वाण के समय ऐसा महान दिव्य उत्सव होता है जिसको देखकर 
बहुत से जीतों को मुक्ति के कारणभूव कल्याणकारी सम्यक्त्व का उदय 
होता है, इसी कारण उन उत्सवों को कल्याणक (देखने वालों को भी 
कल्याणकारी) कहते हैं । - 

तीथंकर प्रकृति का महत्व इसी सेजजाना जा सकता है' कि जब 
चारो घाति कर्म क्षय हो जाते हैं तब भहेन्त अवस्था में उस -तीथेंकर 
प्रकृति का उदय होता है | तीर्थंकर का उपदेश सुनने के लिये असख्य 
जीत्रों के लिये सुविधाजनक विशाल सभा मंण्डप (समवशरण) बनता है । 
जिसमे चतुविध सभ रूप लाखों स्त्री पुरुष, चारो प्रकार के' असंख्यात 
देव-देवियाँ ओर लाखो पशु पक्षी भी सुख से बैठ' कर भगवान का 
प्रभावशाली उपदेश प्रतिदिन ६-६ घडी (लगभग ढाई घटे) चार बार 
सुनते हैं। जिसको सुनकर श्रोताओ का आध्यात्मिक बज्ञान्न दूर होता है 
ओर मोह-अन्धकार दूर होता है तथा धामिक भावना जाग्रत होती है । 
इन्द्रभूति गौतम-जसे अश्रद्धालु व्यक्ति सतृघर्म के श्रद्धालु बन कर 
स्व-पर-कल्याण करते हैं ) समस्त देझों में तीथंकर की वाणी से घ॑म का 
प्रसार होता है, अधर्म स्वयमेव दब जाता है, तीथंकर की वाणी से ही 
द्ादशाग श्रुतज्ञान का प्रादुर्भाव होता है । 

यदि भगवान महावीर आदि तीथंकर न होते तो आज ज्ञान- 
ज्योति जाग्रत करने वाले और घमं-सावना प्रगठ करने वाले चारो 
अनुयोग रूप शास्त्र कहाँ से आते ? 
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श्री कहान जी स्वामी आत्म-निरीक्षण करें कि असंख्य जनता का 
कल्याण करने वाली तीर्थंकर की वाणी ने उनका अपना निजी उपकार 
भी किया है या नही ? मन्दियों मे जो त्तीर्थकरो की परापाण प्रतिमाओो 
की अहँस्त भगवान के रूप मे पुजा की जाती है, उसका मूल कारण वही 
उसकी विश्व कल्याणकारिणी दिव्यध्वनि है। 

ऐसी दशामे पाठक महानुभाव विचार करें कि कया तीर्थ कर प्रकृति 
श्री कहान जी स्वामी के कथनानुसार अहितकर है ? क्या तीर्थंकर की 
वाणी से किसी को लाभ नही होता ?, 

पचास्तिकाय के मगलाचरण मे श्री कुन्वकुन्द आचाये जिनवाणी 
को तीनलोक की हितकारिणी बतलाते हैं--- 


'विहुमण हिदमघुरविसदवक्कार ' 
यावी--त्रिभुवन के लिये हितकारी, सुनने में मधुर जौर विद्वद 
चाणी वाले (जिनेन्द्र) 
श्री कुन्दकुन्द आचाये भावपाहुड मे लिखते हैं--- 
तित्वपरभातियत्य. गरहरदेवेहि गंथियं. सस्स। 
भावहि भणुदिशु अतुल विसुद्भावेण सुयराण' ॥६२॥ 
अर्थ--तीथेकर द्वारा भाषित, गणघर देव द्वारा प्रथित अतुल्य 
श्रूतज्ञान (जिनवाणी) को प्रतिदिन विशुद्ध भाव से पढो । 
जब श्री कुन्दकुन्द आचारय जिनवाणी को प्रतिदिन पढने की प्रेरणा 


करते हैं तब श्री कहान जी स्वामी जिनवाणी से किसी को लाभ ने 
मिलने की वात कहते हैं । 


इसके लिए भी आधार 
तीथँकर की वाणी से किसी का अकल्याण--अहित नही होता, जो 
उसको हृदय से सुनता है उसका कल्याण ही होता है । अतः श्री कहान' 
जी स्वामी को अपनी गलती स्वीकार करके उसका सुधार करना 
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चाहिये था । पं० वंशीघर जी कलकत्ता का कतंव्य था कि वे श्री कहान 
जी स्वामी को इस गलत बात का सुधार करने का परामषष देते । ऐसा 
तन करके पं० वंश्ीधर जी ने उस गलती का भी पोषण करने के लिये 
वादरायण संबंध मिलाकार कुछ आधार दिये हैं, जिनमें प्राय. सबके सब 
सोनगढ साहित्य के हैं। जो कि व्यर्थ हैं, क्योंकि गलती का सुधार 
गलत आधार से नही हुआ करता । 


इष्टोपदेश का शेशवां इलोक उपदेश के रूप में है, वह 
पिद्धान्तरूप नही है। इष्टोपदेश गाथा ३४ में परद्रव्य को निमित्त 
(सहकारी) कारण स्वीकार किया है, किन्तु श्री कहान जी स्वामी 
तो जिन-वाणी को सहकारी कारण भी नही मानते । यदि श्री पृज्यपाद 
श्राचार्य का सिद्धान्त देखना है तो इस विषय में उनका सर्बायथसिद्धि 
ग्रन्थ देखिये ) जिसमे प्रथम अध्याय के निर्देशस्वामित्व” जादि सूत्र की 
व्याख्या करते हुए गत्यनुवादेन चारों गतियों में लम्यकत्व उत्पन्न होने के 
भत एवं अज्ञानी से ज्ञानी बनने के विभिन्‍त निमित्त कारणों का 
निर्देश है । 

तथा अध्याय पाँच सूत्र २१ की टीका में कहा है-- 


“आचाये दोनों लोक में सुखदायोी उपदेश द्वारा तथा उस 
उपदेश के अनुसार क्रिया में लगाकर शिष्यों का उपकार 
करते हैं|” 

गुरु तथा पाठशाला आदि के निमित्त से प्रतिवर्ष लाखों करोड़ों 
भज्ञानी विद्यार्यी अपना अज्ञान दूर करके विद्वान बनते हैँ । स्वय पं० 
प० वशीधर जी शास्त्री संस्कृत भाषा से अनभिज्ञ थे, श्री प० चैनसुख 
दास जी के अध्यापन से उनक्नी संस्कृत भाषा-विषयक अज्ञता दूर 
हुईं । 

तथाच--वीसों विद्यान कारण-वश विक्षिप्तचित्त होकर, २०० 
पुस्तकों के लेखक, अन्‍्तर्राट्रीय विद्वान महापडित राहुल जी के समान 
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आअज्ञ भी वन जाते हैं। इस तरह निमित कारण अजानी को ज्ञानी और 
ज्ञानी को अज्ञानी बना देता है। जिस तरह घर्मास्तिकाय का निमित्त 
ऊध्वें-गमन-स्वभावी, स्वत्नत्र, अनन्त शवित-सम्पन्न मुक्त जीव को 
लोकशिखर पर ही रोक देता है, उससे बागे नही जाने देता । 

अब पडित वशीघर जी इष्टोपदेश के ३५ वें इलोक का रहस्य 
ज्ञात करें । 

२- भैया भगवतीदास जी ने निमित्त उपादान सवाद में जो कुछ लिखा 
है वह उपादान कारण की मुख्यता से उपदेश रूप लिखा है, वह कोई 
'घिद्धान्त ग्रन्थ नही हैं, वह तो एक तरह से उत्साह-वर्धक नीति-अ्रन्य 
है। मैया भगवती दास जी उपादान कारण के एकान्तवादी नही थे । वे 
निमित्त कारण को भी कार्येसिद्धि मे उपयोगी मानते थे, देखिये वे 
लिखते हैं-- 

/मनिदचय ध्यान घरों वा प्रश्नु को, जो ठारे भव भीरा रे ।” 

इसमें “भव-पीर नाश करने वाले जिनेन्द्र प्रभु हैं. ऐसा बतलाया है । 
भैया भगवतीदास जी को भी तो आध्यात्मिक ग्रन्यों द्वारा ही आध्या- 
त्मिक ज्ञान हुआ था। वे फिर तीर्थंकर की वाणी को अलाभकारी या 
अहितकारी कैसे बतलाते ? 

श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने पचास्तिकाय की प्रथम गाथा मे कहा है कि 
“जिनेन्द्रदेव की वोणी तीन लोक का हित करने वाली है” और सकी 
टीका में श्री अमृतचन्द्र आचाये ने कहा है कि 'जिनवाणी लोकवर्ती 
समस्त जीव-समूह को निर्वाच विशुद्ध आत्मतत्त्व की उपलब्धि का उपाय 
कहने वाली है, इसलिये हितकर है ४ पचास्तिकाय की दूसरी गाया मे 
श्री कुन्दकुन्द आचाये ने कहा है कि जिनवाणी पदार्थों का कथन करने 
वाली है और निर्वाण को देने वाली है । तब श्री कहान जी स्वामी श्री 
कुन्दकुन्द आचाय॑ तथा श्री अमृतचद्र आचार्य की बात को भी नहीं 


मानते, अपितु उनके उपदेश के विरुद्ध ही श्री कहान जी स्वामी का 
उपदेश है । 
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जिस जिनवाणी को लोक 'में मंगल, लोकोत्तम -एवंशरण॑भूत 
माना गया है उस जिन वाणी को हितकारिणी न दताना खेद-जनक है । 


' इस तरह शास्त्रि परिषद के प्रस्ताव की दशवी बात सोनगढ़ 
साहित्य की सब से अधिक गलत, सिद्धान्त-चिरोधी बात है । 


तीर्थंकर की वाणी न होती तो ये समयसार आदि ग्रन्थ कहा ने 
आते ? 


ग्यारहवीं वार्ता 
तीथ्थक्षेत्र . 

जैन संस्कृति की सुरक्षा के लिये जिस तरह हमारे मन्दिर और 
देव प्रतिमाएँ परम निमित्त हैं, उनके दर्शन पूजन बन्दन से जैन जनतां की 
चार्मिक आस्था स्थिर रहती है, मानसिक शुद्धि जाग्रत होती रहती है । 
उसी तरह जैन संस्कृति की सुरक्षा मे हमारे तीर्थ-स्थान भी बहुत 
उपयोगी हैं । 

शुद्ध ज्रात्म-तत्व को प्राप्त करने के लिये ही पाषाण की प्रतिमा 
को अहँनत भगवान की भावना से: वन्दना, प्रणाम किया जाता है, 
सकी अष्टद्रव्य से पूजन तथा अभिषेक किया जाता है। इस व्यवहार 


, से भक्त अपने भगवान,के वीतराग गुण का ज्ञान, मनन, अनुभव करके 


अमृर्तिक, शुद्ध, शान्त, वीतराग आत्मा का अवलोकन उस प्रतिमा में 
करता है। इस प्रक्रिया में प्रगति करता हुआ 'दासो5हम्‌' (हे भगवान्‌ 


, म आपका भक्त दास हैं) का प्रार्थी भक्त कभी पपने एकाग्र ध्यान मे 


सो$हम्‌” का ध्याता बन जाता है। और 'सोउहम्‌? (मैं भी वैसा परम 
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शुद्ध भगवान हूँ ।] की ध्यान प्रगति करके कालान्तर ४ इस भक्त को. 


भगवान्‌ बना देता है । 

आत्मा से परमात्मा बनने में ये बातें आवश्यक हैं--भअनुकूल द्रव्य, 
क्षेत्र काल, भव और भाव । बाजार में, प्िनेमा घर मे वीतराग भावना 
हुदय से नहीं आ सकती क्योकि उन स्थानों का वातावरण रागभावना 
के भनुकल होता है, वीतराग भावना के प्रत्तिकूल होता है । इसी कारण 
विरक्त मुनियो को ऐसे स्थानों पर रहना या ठहरना निषिद्ध है। मन्दिरो 
में वैसा रागद्वेष-मय वातावरण नही होता, अतः मदिरो मे राग द्वेष- 
वर्धेक भावना प्रायः नही होती । वहा के वातावरण मे वीतराग के 
गुणस्मरण करने की, स्व्राष्याय करने की तथा शान्ति के साथ सामायिक 
करने की भावना होती है। इस्ती कारण घामिक स्त्री पुरुष प्रतिदिन 
मन्दिर मे जाकर यथासम्मव धम-आराधना करते हैं। 

ऐसी ही बात तीर्थ-क्षेत्रों के विषय मे है। ग्रृहस्थाश्रम के वाता« 
वरण में स्त्री पुरुषों का मन परिय्रह-संग्रह मे, घर-व्यापार के विविष 
कार्यों में तथा चिन्ताओ में एवं आतंध्यान रौद्रध्यान भे लगा रहता है । 
जब वे ही स्त्री पुरुष तीथें-पात्रा के लिये जाते हैं|त॒व घर-वार- व्यापार, 
लेन-देन की चिन्ता से, श्रार्तध्यान, रोद्रध्यान से मुक्त हो जाते हैं, भर 
जिस तीथथें पर वन्दना के लिये वे जाते हैं वहा के वातावरण में उनको 
उन ही महापुरुष का स्मरण आए है, जिन्होंने वहाँ पर तपर्चरण करके 
अपना भात्मा शुद्ध किया और अजर अमर होकर मुक्त प्राप्त की । 

गिरनार के वातावरण में भगवान नेमिनाथ का स्मरण बाता है कि 
वे इसी पर्वेत के निकटवर्ती जूनागढ़ मे राजा उग्रसेन की सुन्दरी युवती 
गुणवत्ती कत्या राजुल का पाणिग्रहण करने बाये थे किन्तु अपनी वर 


यात्रा के कुछ यात्रियो के निमित्त होने वाली हिसा का विचार करके 


ससारी जीवन से उनको विराग हो गया भर वे अपना दुल्हे का वेष 
बदल कर, उस तदण वय में राज-भोग छोड, महाक्नती नग्न साधु बन 
गये । उन्होने तरुणवय मे कामदेव पर ऐसी विजय भ्राप्त की, कि राजुल 
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का अनुदय, विनय, निवेदन, रुदन भी उन्हें कामासक्त«त बर्नों वोया । 
राजुल भी उनके वैराग्य से इतनी प्रभावित हुई कि उसने भी” 
धपना जीवन संसार के राग से मोडकर आत्म-साथधना से लगा दिया 

; की उद्दाम वासकाओ को परास्त करके अटल ब्रह्मचारिणी, 

संतार-विरक्त साध्वी बन गई। उसने भी अपना नर-भव सफल 
कर लिया । 


सम्मेदशिखर का वातावरण तो उससे भी अधिक प्रभावशाली है, 
जहाँ पर २० तीथकरोने और असख्य मुतियों ने अचल शुक्लध्यान से 
बात्म-सावना की और संपार के आवागमन से सुक्त होकर अविनाशी 
स्वतन्त्रता, परम शुद्धता प्राप्त की । प्रत्येक उत्सपिणी के दुःपघमा सुषमा 
काल में समस्त तीर्थंकर यही से मुक्त होते हैं॥ इत्यादि विचार-घारा 
तथा स्वात्मचिन्तन सम्मेदशिखर के पवित्र वातावरण मे जाग्रत होता 


है। 
| 








इसी प्रकार अन्य तीर्थ-क्षेत्रों के वातावरण में भी सांसारिक 
वासनाएं अस्त होकर आत्म-शोघन की भावना जाग्रत होती है । 


ऐसी दक्षा भे श्री कहान जी स्वामी का अपनी पुस्तक मोक्षमार्गे 
प्रकाशक की किरण के दूसरे भाग पृष्ठ १७० पर यह लिखना कैसे ठीक- 
माना जावे कि--- 


“सपम्तेदशिवर गिरयनार आदि के वातावरण से धर्म की 
रुचि होती है, ऐसा मानने वाला मिथ्यादृष्टि है ।” 


एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य पर अच्छा या बुरा प्रभाव पड़कर अच्छा 
यावुरा परिणमन होता है । अग्नि अन्य द्रव्य है और मनुष्य का सजीव” 
शरीर अन्य द्रव्य है। उस पर-द्रव्य अग्नि को यदि मनुष्य के हाथ पर 
रख दिया जाय तो उस पर-द्रव्य के निमित्त से मनुष्य व्याकुल हो जाता 
है, उपका हाय जल जाता है । विष खाने से मनुष्य की मृत्यु हो जाती 


श्ण्घा 
- है, औषधिं खाने से रोग-शान्ति तथा भाव-द्ान्ति हो जाती है| मदिरा- 
"पान से ज्ञान विकृत -हो जाता है । 
इसी तरह पर-द्रव्य रुप क्षेत्र का भी प्रभाव आत्मा पर पडता है। 
गर्मी मे मरुस्थल (रेगिस्तान)का क्षेत्र अत्यन्त गर्म वालू का होने के कारण 
मनुष्य की शान्ति भद्भ कर देता है और सघन वृक्ष की छाया का क्षेत्र 
मनुष्य को झ्वान्ति प्रदान करता है । यानी--शान्ति अनुभव में निमित्त 
कारण बनता है । नरक मे साता वेदनीय कर्म का उदय भी पर-मुख 
रूप उदय होकर दुखदायी होता है और स्त्र्ग के क्षेत्र मे असाता वेदनीय 
कमें का उदय भो परमुख उदय होकर सुखदायक बन जाता है । 


इसी तरह चोर, लुच्चो, गुण्डो, डाझुओं का क्षेत्र भय उत्पत्ति का 
कारण होता है और सज्जनो का क्षेत्र सुख शान्ति का निमित्त कारण 
होता है । तदनुसार तीर्यों का क्षेत्र घामिक परिणाम उत्पन्न करने का 
“निमित्त है, जबकि घर के क्षेत्र में वह प्रभाव नही होता । 
श्री कुन्दकुल्द आचाये ने प्रवचनसार गाया २५५ में कहा है कि 
भूमि की विपरीतता- से एक ही बीज की विपरीत निष्पत्ति होती है 
कारण के भेंद से कार्य में भेद अवश्यम्भावी है । 


इस तरह कार्य क्रारण भाव की मान्यता में मिथ्यात्व को क्‍या वात 
है? 

श्री कहान जी स्वामी भी यदा कदा (जब तब) गिरनार, सम्भेद: 
शिखर आदि तीर्थों की यात्रा को गये है, यदि उन तोर्ब॑-स्वानो के वाता: 
वरण में घाधिक भाव उत्पत्त कराने की निमित्त-कारणता नहीं है त्ते 
जन्होने यह प्रयास क्यो किया ? 

मन्दिर, स्वाध्यायशाला, तीर्वस्यान आदि यदि घममंक्षेत्र न हो वो 
महान ज्ञानी ऋषि, मुनि, विद्वान क्यो वहा पर जाने का कष्ट करें| श्र 
कुन्दकुत्दाचार्य ने भी गिरनार तीर्थ की यात्रा अपनी भाव-शुद्धि करने 
के लिए की थी। जिस प्रकार की भाव-शुद्धि श्रवण बेलयोला तीथथ स्पार 
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पर भगवान बाहुबली के दश्शेत करने से होती है, उस तरह की भाव-- 
शुद्धि अन्य स्थान पर नहीं होती । भिन्‍न-मिलल क्षेत्रो का वातावरण 
भिन्‍न भिन्‍त प्रकार का होता है । 
इस तरह तीर्थस्थानो के वातावरण में धर्मं-रुचि उत्पन्त कराने का 
निमित्च न मानना गलत है। तीर्थ-यात्री के मन मे तीथ्थेस्थान मे जो 
धर्मरुच होती है, उस धर्मरुचि भे तीर्थेस्थान निमित्त कारण है ॥ 

श्री प० सदासुख जी कृत रत्नकरण्ड श्रावकाचा ए की टीका, बुघजन 
बारह भावना और समाधिमरण के,वाक्य सोनगढ की उक्त बात का 
समर्थन नही करते । उनका तो आशय केवल इतना है कि मनुष्य को 
धर्मलाभ तभी होता है जबकि तीर्थ-स्थान, मन्दिर आदि बाहरी निमित्त 
कारणो के साथ अन्तरग निमित्त कारण भी क्रियाणील हो । जैसे कि 
सम्यक्त्व की उत्पत्ति में नियमसार गाथा ५३ के अनुप्तार अन्तरग और 
हे दोनो प्रकार के निमित्त कारणों का होना भावश्यक बतलायां 
गया है । 
|. रत्न-करण्ड श्रावक्राचार के इलोक ११६ ये पूजन का फल मोक्ष 
! बतलाया है, उसकी दीका से श्री पं० सदासुखदास जी ने लिखा है--- 
। “दीतराग सर्वन्न को छाराधन करता तो कंस के बंध का नाश' 
करि स्वाधीन मोक्ष रूप. आतत कू प्राप्त होता है। तातें संपार 


! के की दुल्ों फध दाश करने बाला जिनेस्ध का पुजन है. ' 
फरो । 


कोई लड़का पाठशाला में जाकर पढ़े नही, वहा खलता कदता रहै, 

दंगा मचाता रहे तो इसका अभिप्राय यह नही है कि पाठशाला का 
| श्र ज्ञान-वृद्धि का निमित्त कारण नही है। हजारो लाखो करोड़ो 
विद्यार्थी पठशालाओ स्कूनो कालेजो के निमित्त 'से विद्वान बनकर 
तयार होते हैं। ऐसी ही वात तीर्थे-क्षेत्रो फे विषय में है। ' *'' 

!।. इस कारण सोनगढ प्राहित्य की ग्या रहटवी बात भी कार्यकारण भाव 
* के विरुद्ध होने से तथा आगम-विरुद्ध होने से गलत है। भव्ति-पाठो में 


, तीर्थ क्षत्रों का वच्दता-पाठ घामिक भावना जाग्रत करने के उद्देश्य से ही 
॥ लिखा है । 





| 


बारहवीं वार्ता 
जीओ ओर जोने दो 


अनादि काल से ससारी जीव कर्मबन्धन से बन्धा हुआ, आयु कर्म 


के अनुसार जन्म-मरण करता हुआ चला भा रहा है। वह आयु कर्म के 
उदय से जीवित रहता है और आयु कर्म के क्षय से उस ससारी जीव 
का मरण होता है, ऐसा नियम है । 

परन्तु इस नियम का एक अपवाद भी है, जिन मनुष्यो, पशु-पक्षियो, 
कीड़े-मकोड़े भादि जीवों की भायु निकाचित (निरुपक्रम) नहीं होती 
उनकी मृत्यु झ्रायु-कर्म समाप्त होने से भी पहले (अकाल मृत्यु) हो 
जाती है । 

इस अपमृत्यु (अकाल मरण) का विघान भावपाहुड की गाया 
२५-२६-२७ मे तथा तत्वार्थसूत्र अध्याय २ सूत्र ५३ की टीका राजवातिक 
आदि आपफषे गअ्न्‍न्थो में णाया जाता है। 

मतएवं तलवार बन्दूक थादि अश्न्र-शस्त्रो द्वारा अन्य जीदो का 
तथा स्वय अपना भ्री असमय मे (आयु समाप्त होने से पहले) प्राणघात 
किया जा सकता है। वन पद्वेतो मे धिहे, बाध, चीते, भेड़िये आदि 
'हिसक जीव हिरण, नौलगाय, खरगोश भादि जीवो को मार कर खाते 
रहते हैं । मनुष्य प्रतिदिन लाखो करोडो मछलियों को, बूचडखानो में 
गायों, बकरियो, सूअरो आदि को तथा कबूतरो आदि पक्षियों को बदूक 
छुरी आदि से मार कर उनका मास खाया करते हैं। असख्य रेशम के 
कीडे तथा अन्य प्रकार के कीडे-मकोडे विवित्र प्रकार से मारे जाते हैं । 

जब कि सभी मनुष्य, पशु पक्षी सुख से जीना चाहते हैं, कोई भी 
मरना नही चाहता । क्योकि मरने से प्रत्येक जीव को कष्ट होता है। उतत 
कष्ठ से बचाने के लिए श्री जिनेन्द्र भगवान ने अन्य जीव का तथा अपना 
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प्राषघात न करने का उपदेश दिया है। समस्त धर्म-प्रन्थों में दया 
करने, अहिंसा पालन करने का उपदेश है । जैन घर्मं तो “अहिंसा बरमो 
धर्म: की ध्वजा फहराता है । 

शास्त्रों मे गृहस्थों और सुनियों को क्रम से अहिंसा अणुन्रत और 
अहिसा महान्नत आचरण करने का विधान है । 

श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने बोधपाहुड़ की २५ वी गाथा में “धम्मो 
दयाविसुद्धों' (यानी-धर्म दयामय होता है), मोक्ष पाहुड़ की ६० वी 
गाथा में (हिसारहिये घम्मे” (धर्म अहिंसा रूप है) लिखा है। उसी का 
सारांश हिन्दी भाषा में कहा जाता है कि-- 


जीक्षो और जीने दो (/ए० धा0 [6६ [ए6) 
अर्थात्‌ न तो तुम आत्महत्या (अपनी प्राणहिसा) करो और न 
अन्य जीव की हिंसा करो । 


इस पवित्र धर्मं वावय के विषय में श्री कहान जी स्वामी अपनी 
पुस्तक मोक्ष-मार्ग किरण (दूसरा भाग) में पृष्ठ १८४ पर लिखते हैं-- 


/जियो और जीने दो' अज्ञानों कहते हैं ।” 


श्री कहान जी स्वामी का यह लिखना यदि ठीक हो तो इसका 
अभिप्राय तो यह हुआ कि 'सरो या सारो' ऐसा ज्ञानी कहते हैं। 
परन्तु ऐसी बात अभी तक किसी भी ज्ञानी ने नहीं कही । चरणा- 
नुयोग के जितने भी मूलावार, अनगारपघर्मामृत, रत्नकरण्डश्रावकाचार 
तत्वायंसूत्र, सर्वाथंसिद्धि, राजवातिक, इलोकवातिक, चारित्रसार, 
आचारसार, चारित्रपाहुड, रमगणसार, नियमसार, पुरुषार्थ सिद्धिलठपाय, 
वसुनदिश्रावकाचार, प्रइनोत्तर श्रावकाचार, आदि श्रावक-चर्या एवं 
मुनिचर्या के आर्ष ग्रन्थ हैं उन सब में यही उपदेश आदि से अन्त 
तक भरा हुआ है कि “न तो आत्मघात करो और न अन्‍य जीवों का 
घात करो । अपनी द्रव्यहिसा और भाव[हिसा मत होने दो तथा च अन्य 
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प्राणियों के द्रव्यप्राणो और भावत्राणो की रक्षा क्रो, स्वप्न में भी किसी, 
को दुख,त़ दो... - 

इसी अहिंसा घर्म को अधिकाधिक सुरक्षित रखने के लिए गृहस्थो 
को सत्य-आदि ४ अणब्नतो, ३ ग्रुणबतो, ४ शिक्षात्रती का आचरण करना 
बतलाया है और मुनियो के अहिंसा महात्रत को पुष्ठ करने के लिए 
ही सत्य आदि ४ महात्रत, ५ समिति, रे परुष्ति के बाचरण करने का 
विधान किया है ॥ 


ये समस्त ग्र्थकार स्वय महान ज्ञानी तथा उच्च आचार-धारक थे ही, 
किन्तु इसके साथ ही उन्होने जो कुछ शास्त्रों मे लिखा, वह ग्रुरु-परम्परा 
से प्राप्त केवल ज्ञानी जिनेन्द्र को वाणो के अनुसार ही लिखा है, अपने 
पास से कल्पना करके छुछ नहीं लिखा । 


इसका अभिप्राय यही है कि 'जीयो और जीने दो” का उपदेश 
परम्परा से केवलज्ञानी अहुँन्त भगवान का दिया हुआ है और ज्ञानी 
धाचार्यों ने उसे अपने ग्रन्थों में अच्छे विस्तार से लिखा है । 


मधद्यपान, मास-भदश्वण , मघु-भक्षण तथा अन्य अभक्ष्यो के भक्षण का 
त्याग भी अहिस्तान्नत के निर्दोष पालन करने के लिए ही बताया गया 
है। रात्रिभोजन त्याय, जलगालन' का विधान भी जीयो और जीने दो' 
की भावना से किया गया है । पर्व दिनो मे उपवास, एकाशन, सचित्त- 
वस्तु त्याग, ब्रह्म चर्य पालन, आरम्भत्याग आदि का जाचरण भी जीवों 


की रक्षा करने, अहिंसा को सम्पुष्ठ करने के उद्देश्य से किया जाता 
है। इत्यादि । 


। प्रायः सब तरह से केवलज्ञानियो का उपदेश तथा द्वादशाग-वैत्तानो 
एवं अन्य महान ज्ञानी ऋषियों महपियों का तो 'जीओ और जीने दो' 


के अनुरूप हीं उपदेश है। क्‍या ये सब श्री कहान जी स्वामी के कथन 
अनुसार भज्ञानी हैं ? 


१ 
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तक 
आपने अपने कथन को पुष्ठ करते हुए लिखा है-- 


”किप्तो का जीवन किसी परके प्राधोन(अधोन) नहीं है ॥४' 
शरीर या आयु के जीना यहु आत्मा का जोवन नही है । अपनी 
पर्याय में पुण्य गप के भाव स्वभाव की दृष्टिपूर्वक् न होने देना 
और ज्ञाता ह॒ष्ढा (द्रष्टा) रहना उत्तका नाम जीवन है।” 

श्री कहान जी स्वामी अपने कथन में जो सबसे बड़ी गलती करते” 
हैंवह यह है कि वे जो कुछ भी कहते हैं उप्तमें नय-विभाग नही 
करते । प्रत्येक बात में निश्चय नय का एकान्त रखते है, व्यवहार नय 
को पर्वेथ! छोड देते हैं, जबकि सिद्धाततः वे छोड़ नही सकते । निश्चय 
नय का विवेवन करना उनकी दाक्ति से बाहर की चीज है। तथा जिन 
को वे उपदेश देते हैं वे एव स्वामी जी उस निदचय नय-अनुसार आचरण 
से योजनो दूर हैं । क्योंकि आत्मा जब निश्चय नय से बोलता नही. है, 
दरीर बोलता है, तो निश्चयनय का वर्णव भी व्यवहार नय द्वारा ही 
श्री कहान जी स्वामी करते हैं। निरचयनय से तो वे न एक अक्षर भी 

| बोल सकते हैं और न एक अक्षर लिख सत्नते हैं । 


॥ 


ज्ञाता द्रष्टा 


श्री कहान जी स्वामी अपने प्रवचन में जिस 'ज्ञाता और द्रष्ठा' 
| बनते का पर-पद पर उपदेश करते हैं, वह 'ज्ञाता द्रष्टा बनना” इस 
॥ युग में केवल एक कहने तथा अपना मंत्र प्रसन्‍त करने की चीज है, 
' ग्राचरण की चीज नही है । 


#,._ जब तक मोहनीय, ज्ञानावरण, दशेनावरश और कअन्तराय कर्म 
हें पिमूंल नाश न हो जावें तब तक कोई भी व्यक्ति ज्ञाता द्रष्टा नही 
॥ "गे सकता। मोहनीय कर्म का उदय कषाय भावों से सदा व्याकुल 

बनाये रहता है, ज्ञानावरण, दर्शवावरण कम आत्मा को सच्चा ज्ञाताः 


| 
हु 
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डष्टा बनने से रोके हुए हैं, अन्तराय क़र्म जाता द्रष्दा बनने की तथा 
स्वरूप मे स्थिर रहने की शक्ति को रोके हुए है, ऐगमी दशा में, ससारी 
गृहाश्रप्ती जीव की केपायरजित, अस्यिर, चचल, निर्बेल मनोदवृत्ति में 
ज्ञाता द्रष्ठा बनने की छविते कहाँ से 'आ सकती है ? वीवराग भाव 
उसमे एक क्षण भी नही प्रगट हो सकता । ! न 


ऐसी दह्शा मे--- - | 


कोई भी महान व्यवित (वह चाहे कोई मुनीद्वर हो या - स्वय श्री 
कहान जी स्वामी हों एवं चाहे मुमुशु सज्ञा-अलंकृत उनके अनुयायी 
हो) सरागसम्यवत्व और सराग-सयम-रूप पुण्य-भावों के अतिरिक्त 
उच्च भाव कर ही नदी सकृते ) श्री कहान जी स्वामी तथा उनके कोई 
भी अनुयायी अन्नती होने के कारण 'सराग संयत्र' के भाव भी नहीं 
कर सकते । 

पराग सम्यक्त्व भी निश्चय नय तथा व्यवहार नय के मध्यस्य 
व्यक्ति को होता है। निश्चय नय के एकान्तवादी या व्यवहारनय के 
एकान्तवादी के सराग सम्यक्त्व भी नही होता । शुद्ध पम्यक्‍त्व अपरनाम 


चीतरात सम्यक्त्व तो राषभाव के अमाव में दशर्वें गुणस्थान से ऊपर 
ही होत। है । 


ऐसी दशा मे श्री कहान जी स्वामी प्राय अपने प्रत्येक्त पैराग्राफ में 

जो पुण्य भाव को छोड देने का उपदेश देते हैं, सो दया वे उस पुण्य- 

भाव से कभी एक क्षण भी स्वय छूट सकते है ? इस प्रइन का , स्पप्ट 

उत्तर वे यदि आत्म-अवलोकन करके स्वच्छ हृदय से दें, तो सम्यरहृष्दि 

के पुण्य को त्याज्ण अपने मुख से दे कभी न कह सकेंगे। यो अपने मन 

की और अपने आत्मा की वास्तविक दक्या को प्रच्छत्त रख कर मुख 
से चाहे कुछ भी कहें । 


अत. ज्ञाता द्रष्टा बनना भौर पुण्य भाव का त्याग करना अभी तो 
अहुत टूर की बात है । इस समारी दशा में जीव की स्थिति को शरीर 
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और आयु कर्म (१७ द्रव्य प्रेणमयी) के साथ यथासम्भव दर्शन उपयोग. 
ज्ञान-उग्योग मान कर ही चलना होगा । जब ससारी जीव एक क्षण भरें” 
भी शरीर, (पाँचो शरीरो मे से यंथासस्मेव) शोर प्यायु कर्म के बिना 
जीवित नही रहता तो शरीर और आयु के विना ससारी जीव 'के 
जीवन की बात करना कोरा भ्रम है। समस्त आचार-व्यवस्था, हिसा 
ओर अहिपा की परिभाषा स्शरीर'संसारी जीव को लेकर ही तो है। 
यदि वास्तविक परिस्थिति के प्रतिकूल, व्यवहांर. नय ।कां : सर्त्तानाश 
करके सम्धरी जीव का जीवन शरीरं और आयु से रहित -मान, लिय। - 
जाय, तो ज्ञ,क्ोई हिसा रहती है और न कोई-अहिसा रहती है।।' फिर , 
न! दिव्यध्वनि-आवश्यक है: और न किपी;' ग्रन्थ के प्रवचन, 'उपदेश,” 
स्वाध्याप, देव दर्शन,,पूजन की आवश्यकता है। '' + ४ 


ध + 
' दुरीर के विना संसारी आत्मा भी संसार में अन्धा, बहरा, गूगा, 


लूलों, लंगडा, अमनस्क' (असंजी) होकर पत्थर की तरह जहाँ का तहा 
पडा रहेगा । ) 3० जज 2 

जीव तो मुक्त होने के पश्चात्‌ स्वतन्त्र होता है, संसारी-अवस्था 
में वह' स्वांधीन है कहाँ ? शरीर का कारावास (जेल) और कर्म-बन्धन 
की बेडियाँ उसे सदा पराधीन बनाये रखती हैं। संसारी का जीवन भी 
सर्वथा स्वाधीन नही । कीड़े-मकोडे, जलचर, थलचर, नभचर जीवो 
का जीवन प्रतिदिन शिकारियों तथा माँप्त-भक्षियो द्वारा असमय में 
समाप्त होता रहता है। 


यदि संसारी जीवो को अन्य जीव आयु-समाप्ति से पहले न मार 
समझे, तो गौशाला, औषघालय, पिजरापोल, चिकित्सालय (अ्रस्पताल) 
गोषधघ-उपचार आदि संब बाते व्यर्थ हो. जावेंगी । छोटे बच्चे को उतकी 
भाता दूध न पिलावे तो बच्चा जी नहीं सकता। ऐसे हजारो अवैध 
(विधवाओं तथा कुमारी कन्याओ से हराम से उत्पन्न हुए) बच्चे पाप 
छिपाने के लिए जहाँ-तहाँ छोड दिये जाते हैं, जो कि भूख, शीत, आतप 
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जादि से मर जाते हैं। यदि वेसे छोड़े हुए बच्चे को कोई व्यक्षित दया 
करके पाल लेता है तो वह बच भी जाता है । 


इसलिये अन्य निर्वेल जीवो को मारने या मृत्यु से बचाने का प्रयत्न 
किया जाता है । 


आधार 


मोक्षमार्ग प्रकाशक में पृ० ३३२ पर प० टोडरमल जी ने मिथ्या- 
दृष्टि को लक्ष्य करके मारने, बचाने का अध्यवसान (मिथ्यात्व रूप 
अभिमान कषाय) छुडाने के अभिप्राय से लिखा है। मोक्षमार्गे प्रकाशक 
शधुरा ग्रन्थ,है । उसमें प्रथम ही सम्यबर्शन का प्रकरण लेकर लिखा 
गया है, वह भी पूर्ण नही हो सका॥। अतः उसमें आचरण-सम्बन्धी 
बातों पर ग्रन्यकार विवेचन नहीं करने पाये । यदि वे चारित्र का 
प्रकरण भी पूरा लिख देते तो मोक्षमार्य प्रकाशक ग्रन्थ हिसा-अहिंसा 
आदि के निर्णय के लिए रखना उचित था । 


गोम्मठसार कर्मकाण्ड की टीका में गुणस्थान-क्रम से बन्ध-व्युच्छित्ति 
च्रताते हुए श्री प० टोडरमल जी ने स्वय पुण्य भाव वाले पाचववें छठे 
गुणस्थान में कर्मों का सवर होना लिखा है । तदनुसार मोक्षमार्ग प्रकाशक 
के ७ वें अध्याय में उन्त ही प० टोडरमल जी ने जो अहिंसा आदि 
पाँचवें छठे गुणस्‍्थान के चारित्र को केवल वध का कारण कहा है उन 
दोनो कथनो में परस्पर विरोध भाता है| अतः मोक्षमार्ग प्रकाशक के 
कथन को चारित्र के विषय में साक्षी रूप से उपस्थित करना उचित 
नही । 

तथा मोक्षमार्ग प्रकाश का दिया गया आधार मिथ्याहष्टि जीव- 
सम्बन्धित उल्लेख का है, इस कारण भी उसे साक्षी मे न रखना 
चाहिये | 


इसके सिवाय पुण्य रूप सराग-सयम से श्री प० टोडरमल जी के 
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मोक्षमार्ग प्रकाश में पुण्य भाव से संवर, निर्जंरा होना भी पू० ३३४ 
तथा ३४० पर लिखा है-- 


ताका समाधान--यह भाव (पुण्य) मिश्ररूप है, किछू वीत- 
शग भया है किछू सराग रहता है । जे अंश बवीतराग भए तिन 
करि सवर है। भर जे अंश सराग रहे तिन करि बंध है। 
पृ० ३३४।॥। 

स्तोक शुद्धता भए शुभोपयोग का भी अंश रहै, तो जेती 
शुद्धता भई ताकरि तो निर्जरा है अर जेता शुभ भाव है ताकरि 
बंध है ऐसा मिभ्रभाव युगपत्‌ हो है, तहाँ बंध वा निर्जेरा दोऊ 
हो हैं ॥प्ृ० ३४०॥ | 

२--समयसार की जो २५४-२५५-२५६ न० की गाथाओं का 
आधार दिया है, उस विष॑य में यह कहना है कि १७० वंशीधर जी के 
द्वारा उद्धृत समयसार के इस प्रमाण को यदि श्री कहान जी स्वाप्ती हृदय 
से सत्य मानते हैं, तब उन्हे जीवो के सुखी दुखी होने मे कर्म को 
निमित्त कारण मान लेना चाहिये जिसको कि वे मानते नही है, जैसा 
कि उनके इसी ट्रं कट के १४ वें कथन से स्पष्ट है । 


जीयों के सुखी दुःखी होने मे साता असाताः वेदवीय कर्म का उदय 
अन्तरग निमित्त कारण है, जिसका विधान अध्यवसान छुड़ाने के अभि- 
, तय से इन गाथाओं मे ग्रल्थकार ने किया हैं। बहिरंग निमित्त कारण 
उपकारी दयालु मनुष्य (किसी जीव को मरते समय बचाने मे) तथा दुष्ट 
शिकारी आदि (किसी जीव को सताने मारने आदि में) का उल्लेख 
इन गायाओं में नही है। कर्मो' का उदय व उदीरणा भी तो वाद्य द्रव्य 
क्षेत्र काल भव और भाव के निमित्त से होती है । (सर्वार्थेत्िद्धि £-३६) 


समयसार गाथा ४६ की टीका मे श्री अमृतचन्द्र आचाये ने . लिखा 
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व्यवहार के बिना हिंसा का अभाव ठहरेगा और हिंसा के 
अभाव में बध के अभाव का प्रसतग आ जा«्या । क्‍र्योक्ति निश्चय 
नय से दारीर से जीव को भिन्न नान लेने पर, जेसे भस्म को 
मसल देने से हिंसा का अभाव है, उसी प्रकार, तरस स्थावर 
जीवों को निःशंकतया मसल देने से, कुचल देने में भी हिता 
नहीं होगी । बन्ध के अभाव में मोक्ष का भी अभाव हो जायगा। 
अतः यह मानना ही चाहिए कि जस स्थावर जीघों के मारने 
में हसा होती है । 

प्रकरण अनुसार समयसार-कार श्री कुन्दकुन्द माधाये ने भी चारितर 
पाहुड़, नियमसार आदि ग्रन्थों मे दया, अहिसा के द्वारा जीवो की रक्षा 
करने का विधान किया ही है । 


भतः ये दोनो आधार “जीयो ओर जीने दो' के विरुद्ध नहीं हैं ॥ 





तेरहवीं वाता 


सत्त वचन फाय की क्रिया 


ससारी जीव जिसतरह अनादि कालसे कमंवन्धन से बद्ध वना रहता 

...है, इसी तरह वह तेजस नामक एक सूक्ष्म शरीर से भी सयुक्त (सहित) 

रहता है। ये कार्माण और तेजस सूक्ष्म शरीर तो आत्मा के साथ सदा 
लगे ही रहते है। (अनादिसम्बन्धे च॥ तत्वाथंसूत्र २-४१) 


- _ किन्तु कर्म-उदय-वश ससारी जीव को जब नारकी या देव पर्याव 
मिलती है तब इस कार्माण तैजसमय ससारी जीव को रहने के लिये 
विविध प्रकार की (छोटा बडा, हृदय अदहृब्य, हल्का भारी आदि रूप) 
विक्रिया करने मे समर्थ वैक्रियिक शरीर मिलता है और जब इसको 
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(मनु'्य तथा तियञज्च (स्थावर, चस जीव रूप कीडे 'मेकोड,' जलचर,. 
घलनर, नभचर, पशु, पक्षियों की) पर्याय मिलती है, तब उस तैजस 
कार्माण सूक्ष्म शरीरमय जीव को रहने के लिये रक्त, हड॒डी, मांसमय 
(स्थावर जीवो के शरीर में केवल रस- होता है, रक्त, हड्‌डी, मांस नही 
होता) ओऔदारिक शरीर मिलता है। 


इन ओऔदारिक और वेक्तियिक दरीरो में जीव को आने जाने, करने 
घरने रूप हाथ पर आदि काम करने वाले अंग उपांग वाला शरीर 
परिलता है, बोलने की शव्ति-सम्पन्न मुख-जीम आदि अग प्राप्त होते हैं: 
ओर सोचने विचारने की शक्ति में सहायक कमलाकार द्रव्य मन मिलता 
है । इस तरह स्थावर तथा असैनी पचेन्द्रिय तक तियेंज्च जीवो के 
सिवाय क्षेष सभी सज्ञी पशु पक्षी आदि तियंज्च जीवो के, मनुष्यों, देवों 
तथा नारकी जीवो के मन, चचन और छरीर होता है । 


आत्मा की योग शक्ति इन तीन साधनों से आत्मा को कम्पित 
करती रहती है । 


गोम्मठसार जीवकाण्ड मे श्री आचार्य नेमिचन्द्र व्िद्धान्तचक्र वर्ती के 
लिखा है--- 


क्र 


पुग्गलविवाइदेहोदयेण मणवयणकायजुतस्स । 
जीवस्स जाहु सत्तोी कम्मागसकारण जोगो ॥२१५ ॥। 


अर्थ---पुद्गल-विपाकी शरीर नाम कर्म के उदय से मन वचत 
काय से युक्त जीव की कर्म-आखव की कारण-भूत जो “ शक्ति है, वह 
थोग है । 


इससे दो बातें सिद्ध होती हैं---१. योग-शक्ति अशुद्ध आत्मा में है । 
२. वह योग शक्ति पीदंगलिक मन वचन शरीर के अंवलम्बन से कमें- 
आाख्व का कीये करती है। ”” “7: । 2 


संही' जीव की शारीरिक, मानसिक झौर वाचनिक किया के 
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“कारण मन, वचन, काय को भी योग (द्रव्य योग) कहा जाता है । 
शुद्ध आत्मा की, शरीर द्वारा चलना फिरना भादि कार्य करने रूप, 
“रसना (जीभ) हारा बोलने रूप एवं द्रव्यमत द्वारा विचार करने रूप 


जो निजी शवित है उपका नाम भावमन योग, भाववचन योग भर 
भावकाय योग है । 


इस तरह आत्मा को कम्पायमान करते हुए कर्म-अआखस्व का कर 
“वाला मन वचन काय योग पौदगलिक भी है और बात्मीय (आत्मा से 
सम्बन्धित) भी है । 


आत्मा के साथ जब तक मोहनीय कर्म रहता है तव तक आत्मा में 
विविध प्रकार की इच्छायें, सोच विचार, सकल्प विकल्प होते रहते हैं । 
तब ही तक पौदुगलिक तीनो योग सक्रिय रहकर भावयोरोी को कर्मा- 
खब में सहायक' या आधार बने रहते हैं। जब मोहनीय फर्म तथा ज्ञाना- 
वरण कर्म का क्षय हो जाता है तब द्रव्य मन योग रहता हुआ भी व्यय 
हो जाता है । इसी कारण तेरहवें गुणस्थानवर्ती अहँन्त भगवान भन 
द्वार कुछ नही सोचते, न कोई इच्छा करते हैँ किन्तु अपने केवल ज्ञान 
द्वारा सत्र कुछ (त्रिलोकवर्ती त्रिकालीन समस्त पदार्थो' को) स्पष्ट 
जानते हैं। परन्तु अनिच्छा --निरीह भाव से द्रव्य वचन योग द्वारा दिव्य- 
अवनि के रूप में बोलते हैं भौर द्रव्यकाय योग द्वारा क्निच्छा से देशा- 
तर में विहार, उठना, बैठना आदि क्रिया भी करते हैं। यानौ--सयोग 
केवली के द्रव्ययोग चिकीर्षा (विचारने, बोलने की इच्छा) रूप नहीं 
होते । घौदहवें गुणास्थान में मन वचन काय की क्रिया भी नहीं होती। 
अत्तः वहाँ जास्तव भी नहीं होता । 


श्री समन्तभद्र आधार्य ने स्वयम्भूस्तोत्र से श्री घर्मंाथ भगवान 
की स्तुति में अहंन्त भवघ्था का चित्रण करते हुए लिखा है-- 


फायवाक्यमन्सां प्रवृत्तयो, नाभवेस्तव सुनेश्चिकी्षयया) 
है भगवन्‌ ! आपके मन बचन की प्रवृत्ति चिकीर्षा (कुछ करने 
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की इच्छा) रूप से नही होती थी । 


इस विषय में सोनगढ़ के प्रमुख श्री रामजी भाई दोशी मोम्षशास्त्र 
तीसरी आवृत्ति पृष्ठ ६५६ में तथा प्रथम आवृत्ति में पृष्ठ ३७९६ पर 
लिखते है कि--- 


“मन वचन काय की क्रिया बन्ध का कारण नहीं है ।” 


तत्वाथथसूत्र की यह ठीका तत्वार्थसूत्र के आभिप्राय की पोषक श्री 
पृज्यपाद, भ्रकलंकदेव आदि आचार्यो' की ठीका के अनुसार होनी 
चाहिये । परन्तु श्री रामणी भाई माणेकचन्द दोशी एडवोकेट-कृत यह 
सोनगढ से प्रकाशित टीका अनेक स्थलो पर न तो उस मूल प्रन्थ के 
भ्रनुतार की गईं है और "न पूर्व आप टीकाओं के अनुसार लिखी गई है, 
इसमें अपती कल्पना से विक्ृत अर्थ किया गया है । निश्चय 'नय का 
बाध्य लेकर' जैसी अनेक' गलतियाँ सूलग्रन्थ के विरुद्ध छहढाला तथा 
द्रव्यसंग्रह की सोनगढ़ी टीका में की है, वैसी ही गलतियाँ इस तत्वार्थ- 
सृत्र की टीका में भी हैं । ४ 

ग्रभिप्राय रूप से पुवोक्त वाक्य तत्वाथ॑सूत्र के नौवें अध्याय के 
दुसरे सूत्र “स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरिषपहजयचा रित्रौ:” की टीका 
में लिखा है। 

तत्वाय॑सूत्रकार ने छठे अध्याय के प्रथम सूत्र मे कर्म के आखव का 
कारण निर्देश करते हुए लिखा है “कायवाड्मन:कर्म योग:” । जिसका 
सरल सीधा अर्थ है कि 'शरीर, वचत और मन की क्रिया द्वारा जो 
। भात्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द होता है, वह योग है। और दूसरे सूत्र 
(से आजवः) के अनुसार वह योग फर्मे-आखव का कारण है। 

इस तेरह तत्वा्थंसूत्रकार श्री उमास्वाति आचार्य ने सन बचन काय 
की क्रिया को योग बतलाया है और उस योग को आख़व का कारण 
बतलाया है। तीसरे सूत्र में उस योग के दो भेद (शुभ और अशुभ) 
| बंतलाये हैं। तदनन्तर चोथे, सुत्र-(सकषायाकषाययो: साम्परायिके्या- 
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पथयो. ) में आख्रव के दो भेद बतलाये हैं--१ साम्परायिक, २» 
ईयापथ । दशर्वे ग्रुणस्थान तक क्रपायसहित जीवो के साम्परायिक आद्धव 
होता है ) जिससे प्रकृति, प्रदेश, स्थिति अनुभाग, चारों प्रकार का 
कर्म-बन्ध होता है। और ग्यारहवें, वारहवे तथा तैरहवें गुणस्थानवर्ती 
कषायरहित आत्माओ के प्रकृति और प्रदेश रूप ईर्यापथ बासव 
होता है । 


तत्वार्थमूत्र साथ जिस व्यक्ति ने पढा है वह इन चारो सूत्रों का 
यह उक्त अभिप्राय अच्छी तरह समझ सकता है । 


तदनुसार यह बात स्पष्ट हो जाती है कि द्रव्य (पौदृगलिक) मन, 
वचन, काय की क्रिया १३ वें गरृणस्थान तक होती रहती है भौर उस 
मन वचन काय की क्रिया (योग) स तेरहवें ग्रुणस्पात तक कम- 
आखव तथा कर्म-बर्च भी हुआ करता है । पहले से दछ्यर्वे गुणस्थान तक 
चारो प्रकार का बन्ध होता है मौर ११-१२-१३ वे गृणस्थान में 
प्रकृति, प्रदेश रूप दो प्रकार का कर्मबन्ध होता है । 


ऐसी दशा में सोनगढ-साहित्य का यह लिखना सिद्धान्त अनुसार 
गलत है कि-- ' 


'मन वचन काय क्षी क्विया बन्ध का कारण नही है ।” क्योकि जहाँ 
तक मन, वचन, काय की क्रिया है, वहाँ तक कर्म-बन्ध होता है । 


तत्त्वा् सूत्र के.आठवें अध्याय का प्रारम्भ करते हुए श्री उमा- 
स्वाति जाचाये लिखते हैं-- फ्ः हु 


भिथ्यांत्वाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्घहेतवः ॥१॥ 


भर्थं--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कपाय और योग करमें-बन्ध के 
कारण हैं। . 


इनमे से ११-१२-१३ वें गुरंस्थानो मे मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद 
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और कषाय न होने से केवल द्रव्य मन वचन काय की क्रिया रूप योग के 
कारण-झाता, वेदनीय कम का बन्ध होता है । ॥ 

श्री कुन्दकुन्द भाचायं समयसार मे लिखते हैं--- 

सामण्णपच्चया खलु, चउरो भण्णंति बधक्त्तारो। 

मिच्छत्तं अविरमणं, कसायजोगा य बोद्धब्धा ॥१०६९॥ 

अर्थ-- सामान्य रूप से कर्मबन्ध के कारण तथा कर्म के कर्ता 
भिथ्यात्व अविरति, कषाय और योग (मन वचन काय की क्रिया) ये 
चार है। 

श्री वीरसेन आचार घवल सिद्धान्त (पुस्तक ७ पृष्ठ ६) मे लिखतेः 
है 

मिच्छत्तासंजपम-कसाय-जोगा बधकारणारि । 

अथे--कर्म-बन्ध के कारण मिथ्यात्व, असयम, कषाय और योग” 
(मन, वचन, काय की क्रिया) है । 

इसी प्रकार श्री अमृतचन्द्र सूरि आदि आचार्यो' ने भी तत्त्वाथंसार 
धादि ग्रन्थों मे कर्म-बन्ध का कारण योग (मन-वचन-काय की क्रिया), 
को भी बतलाया है। 


इन आपष॑ ज्ाप्तीय प्रमाणों से सोनगढ़ सिद्धान्त की उक्त वातो 
भत्तत्य प्रमाणित होती है। 


आधार 


समयसार की गाथा १०६ में श्री कुन्दकुन्द आचाये ने कर्मं-बन्ध के 
कारणों में कषाय की तरह योग (मन-वचन-काय की क्रिया) को भी 
वतलाया है। तदनुसार ११-१२-१३ वें गुणस्थान में साता वेदनीय कर्म 
जो एक समयस्थितिक बन्ध केवल द्रव्य-मन, वचन, काय की क्रिया से 
होता है। 
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उसी समयसार में उन ही श्री कुन्दकुन्द बाचार्य ने २३७ से २४१ 
न्तक की गाथाओ में कषायो की मुख्यता से स्थिति भ्रनुभाग सहित कर्म- 
अन्घ का वर्णन किया है । इस तरह यह केवल गौण मुख्य विवक्षा का 
भेद है, सिद्धान्त-भेद नही है | इन गाथाओ में आचार्य ने मिथ्यात्त, 
का भी नाम नही लिया, तो इससे वया प० वशीधर जी यह अभिप्राय 
निकालेंगे कि श्री कुन्दकुन्द आचार्य मिथ्यात्य को कर्म वन्‍्ध का कारण 
नही मानते थे ? अत. यह शास्त्राधार सोनगढ के सिद्धान्त की गलत 
मान्यता क्षा निराघार है । 


श्री प० टोडरमल जी ने मिथ्याहृष्टि की अपेक्षा गुप्ति का निषेध 
“किया है, सो ठीक है।। द्रव्यलिड्री मुनि यदि मिथ्यादृष्टि हो, तो उसके 
यथार्थ गृप्ति नही होती । परन्तु छठे सातवें ग्रुणस्थानीय भेद-विज्ञानी 
मुनि के तो गुप्ति यथार्थ होती है । १० टोडरमल जी ने उस भावलिंगी 
मुनि की गुप्ति से कर्म सवर होने का निर्षंध नही क्या । गौर न उन्होंने 
-केवल मन, वचन काय की क्रिया से ११-१२-१३ वें गुणस्थान में होने 
वाले साता वेदनीय कर्म के आखब वन्ध का निषेध किया है । 


अत मोक्षमार्ग प्रकाशक वास्तव में सोनगढ के गलत सिद्धात्त का 
आधार नही बन सकता । 


--शश््थड्प%5- 


चोदहवीं वार्ता 
आत्मा में विकार का कारण 


जल स्वभाव से शीतल झौर द्रव (पतला, बहने वाला, लिक्विड)? 
होता है। यदि उसको अन्य पदार्थ का संयोग ने मिले तो वह अपने 
उसी शीतल, द्रव-स्वभाव में रहता है । जैसे गहरे स्रोत वाले कुओं में” 
बना रहता है । परन्तु उस जल को अग्नि का या प्रखर (बहुत तीत्न) 
यूवे की किरणों का संयोग मिल जावे तो वह जल अपना शीतल 
स्वभाव छोड कर गर्म हो जाता है । यदि उस गे जल से अग्नि या 
सूर्य की किरणों का संयोग हटा दिया जावे तो वही जल फिर ठडा हो 
जाता है । 
|. यदि उस जल से अग्नि का संयोग दुर न किया जावे तो वही जल 
| अपनी जल पर्याय छोड़ कर भाप बनकर भाकाश में ऊँचा उड़ जाता 
है और वहां पर बादल बन जाता है । गरमियों के दिलों में छोटी नदियों” 
, का तथा तालाबों का जल भाष बन कर बांदल बन जाता है, जो कि 
वर्षा ऋतु में पानी बन कर वरसता है । 


यदि उस्त जल को अधिक ठंडक का संयोग मिले तो वही जल जम 
कर बफे बन जाता हैं। तब उसका द्रव-रूप (लिक्विड, पतला, बहने 
वाला), थोडा ठंडा स्पर्ण बदल कर अधिक ठण्डा, कड़ा रूप हो जाता 
| है, जैसे कि हिमालय पर्वत तथा जारुप्स पर्वत की चोटियो पर होता 
है। बर्फ के कारखानों में ऐमोनिया गैस के संयोग से जल को बर्फ रूप 

| में बनाया जाता हे। 





8. 





९ 





प्रवचनसार की गाथा २७० की टीका करते हुए श्री अमृतचन्द्र सूरि” 
। लिखते है-- 
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व्यतः परिणामर्वभावत्वेनात्मनः सप्ताधि.सगत तोयमिवा- 
वध्यम्भाविविका रत्वाल्लौ किफसंगात्संयतो5प्यसंयत एव स्पातू। 
ततो दु-खमोक्षाथिना भुणेः समोष्घिको वा भ्रमण अ्रमणेन नित्य 
मेवाधिवसनीय ॥” 

अर्थ--व्यो कि आत्मा परिणमन स्वभाव वाला है, इस कारण जैते 
अग्नि के सम्पर्क से स्वभावत कीतल जल अवदय गर्म हो जाता है, उसी 
'प्रकार लौकिक (असंयमी ससारी) मनुष्यो की संगति- से संयमी साधु 
भी झसंयमी हो जायगा । इसलिए ससार दुख से छूटने के इच्छुक मुनि 
को अपने समान मुनि के साथ अथवा अपने से अधिक गृणी भुनिके 
साथ सदा रहना चाहिये । हु 


॥ै 


' इसी तरह, घात्मा स्वभाव से शान्त, शुद्ध, चैतन्य-आनन्द स्वरूप 
है, यदि उसके साथ धन्य द्रव्य का धघ (परस्पर प्रवेशानुप्रवेश रूप 
गाढ एलेष) नही होता तो उप्तके शुद्ध एवरूप में कोई विकार नही आता 
जैसे कि मुकत्त जीव सदा श्रपने शुद्ध स्वरूप में रहते हैं । 

. परन्तु ससारी जीव कभी अपने शुद्ध स्वरूप नहीं रहा क्योकि 
तत्वाथेसूत्र अध्याय दो फे सूत्र 'अनादिसम्बन्धे! च (४१! के छनुसार 
ससारी बात्मा को अनादि काल (अनन्त भूतकाल) से पौद्गलिक तैजस 
कार्माण शरीरो का सम्बन्ध (बंध) है । इस कारण ससारी भआात्मा सदा 
से विकारी (मिश्रित, कर्म-सयुक्त) चना हुआ हैँ। उसके ज्ञान, दर्शन, 
सूख, चारित्र, बल जादिगूण अशुद्ध-विकृत वने हुए हैं। उसकी स्वतंत्रता; 
शान्ति छिन्न-भिन्‍न हो गई है, जन्म, मरण के चक्र में पड कर वह 
घतुर्गंति रूप पर्यायों में विविध प्रकार के शरीर घारण करके वहुरूपिया 
की तरह सपार में दीन, हीन बना हुआ घृम रहा है। - 

जैसे न्‍्यारिया खोटे सोने को सुहागे के सयोग से आग पर गलाता 
है, फिर उसमे चादी मिलाकर उसे तेनाव में डालता है, तव उस सोने 
में चादी, ताम्वे, मेल आदि का मिश्रण दूर होकर सोने का शुद्ध स्वरुप 
हो जाता है। इसी तरह भव्य संसारी धात्मा सम्यक्‌ श्रद्धा, सम्यक््‌ ज्ञान 
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तथा संम्यक्‌ आचार के प्रयोग से सम्यके तेप (आचौर का! हीं एक 
विशेष भेद) मे अपने आपको तपाता हैं तंब - उसका पेंर-द्रव्यं--पौदूर्गे« 
लिक द्रव्यकर्म (ज्ञानावरण मोहनीय आदि), 'नोकम (अदारिक -क्ाचि 
शरीर) ज़था प्षावु-कर्म (अपने विकृत भुव>-राम (रेप) का; विकार दूर 
होकर शुद्ध ज्ञान, दशेन, सुख, बल, अजर, क्षयर, अजन्मा रूप प्रगट 
होता है । 

ससारी आत्मा मे विकृत होने की पर्याय-शक्तित है और कार्माण 
थुद्गल द्रव्य भे विकृत करने की शक्ति है। ससारी आत्मा में कार्माण 
द्रव्य को आकर्षण करने की शक्ति (योग) है; और कार्माणद्रव्य मे आक- 
पित होते की शक्ति है।। तदनुसार कार्माण स्कनन्‍्ध प्रति-+मथ आाकषित 
होकर ज्ञानावरण आदि द्रव्यकर्म रूप बनते रहते हैं भोर बात्मा के 
भावों को विक्ृत किया करते हैं, उदय होकर (बपना फल दैकर) प्रति 
समय भडते भी रहते हैं। ४५ ले 


ड़ के ॥ हक 


अभव्य ससारी जीव मे शुद्ध होने-की शक्ति स्वाभाविक रूप ससे 
नहीं होती, क्तत; वह बेचयरा सदा संसारी ही बना रहता है, कभी शुद्ध- 
बुद्ध, मुक्त, स्वतन्त्र नही हो, णता । जैसे बन्ध्या स्त्री कभी भी गर्भवती 
नहीं होती ।, , नल 


अभागे दूराततिदूर भव्य भी अनन्तो हैं जिन बेचारों को शुद्ध होने 
की शक्ति (भव्यतो) रहते हुए भी योग्य बाह्य कारण न हीं मिलतें. अतः 
अनन्त काल तक वे ससारी ही बने रहेगे, जेसे कि सती बाल-विधवा 
कुलीन महिला गर्भवती होने की शवित-णालिनी होते हुए भी १ति-प्रसग 
न मिलने से गर्भवती नही हो पाती । 


इस तरह मोहनीय आदि कर्मो के उदय से राग ह्वेष भादि भाव कर्म 
होते है और भाव कर्मो से मोहनीय आदि द्वव्यकर्मों का बन्ध होता 
है, इस तरह बीज वक्ष के समान द्रव्यकर्मं और भावकर्म की परम्परा 
वलती रहती है ॥. : ,. ,. हु 


श्र 


आत्मा के कर्म-तन्त्र होकर पराधीनता से सत्तार-भ्रमण का यह 
संक्षेप सार है, जो कि विस्तार के साथ कसायपाहुड़, जयधवद्न, 
गौम्मटसार आदि आप॑ ग्रन्थो मे लिखा हुआ है । 


इस पर भी कहान जी स्वामी प्रपने समय-सार-प्रवच्चन भाग १ 
पृष्ठ ६६ पर लिखते हैं--- 


आत्मा मे कर्मों से विक्रार नही होता ।' 
इसके लिये आप हेतु देते हैं--- 


“जड़कर्म बलात्‌ विकार नहीं करा सकते किन्तु स्व 
(आत्मा) अपने को भुलकर पुदुगल प्रदेशों में स्थित हो रहा है । 
राग हारा स्वयं परावलम्बी भाव करता है २! 


ययपि यह ठीक है कि यदि आत्मा के राग द्वेंप आदि विकृत भाव 
न हो तो द्रव्यकर्म का वन्ध न हो, परन्तु इसके साथ यह भी तो सोलह 
जाने सत्य वात है कि द्रव्यकर्म बलात्‌ आत्मा को नरक तियोद धादि 
दुर्गतियों मे भेजते हैं । ऐसा कोई भी बच्धमूस जीव नही, जो स्वयं 
नरक निगोद में जाना चाहे। परन्तु कर्म जीव को बलातु (जबरदस्ती) 
धकैल कर नरक निगोद मे ले जाते हैं । उन पर्यायो के अनुसार आत्मा 
के अक्षर के अनन्तवें भाग ज्ञान, इवास के अठारहवें भाग में जन्म, मरण 


आदि ज्ञानावरण, आयु, अपर्याप्त नामकर्म, असाता वेदनीय आदि कर्मों 
के उदय से होते हैं । 


ध्ात्मा का राग द्वेष मोह आदि कोई भी विक्ृत भाव मोहनीय 
आदि द्रव्यकर्म के उदय के बिना नहीं होता, न हो सकता है । क्योकि 
आत्मा में विकार उत्पन्न करने वाले मिथ्यात्व, भज्ञान, असंयम आदि 
सभी भाव, कर्म के उदय से होने वाले औौदयिक भाव है । तब यह. 
कैसे हो सकता है कि--- 


प्रात्मा में कर्मों स विकार नही होता ।' 
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श्री पं० वंशीधर जी ने शास्त्री कलकत्ता भी इस सिद्धान्त-विरुद् 
गलत बात का समथन कर रहे हैं। इसमें जाप “माता मे बन्ध्या' कहने 
के समान श्री जयसेनाचार्य कृत प्रवचनसार की टीका का प्रमाण देते 
है 

ओऔदयिका भावाः बन्यकारणम्‌ ॥ १-४४ 

जिसका सीधा अर्थ है--आत्मा के भौदयिक (मोहनीय क्रादि कर्म 
के उदय से होने वाले) भाव बन्ध के कारण हैं । 


श्री पं० वशीघर जी ने 'औदयिक' शब्द का भाव या त्तो समझा 
नही है या समझ कर भी गलत समर्थन करने के आवेश में भाप गलती 
कर गये हैं। - - हैँ 

दूसरा आधार आपने पं० बनारसीदास जी कृत सरमंयसार नाटक 
का दिया है | इसके लिये आप श्री कुन्दकुन्द आचाय के मूल समय- 
सार प्रन्य की निम्नलिखित गाथाओ का अवलोकन करके अपनी भ्रान्ति 
वृर'करने की कृपा करें | & 

सम्मत्तपडिणिबद्ध घिच्छत्त' जिणवरेंहि परिकहिय। 

तस्तोदयेण जीवो 'मिच्छादिद्ठित्ति णायव्यों ॥ १६१॥ 

णाणस्त पडिणिबद्ध/ अण्णाण जिणवरेंहि परिकहिय॥। 

तस्सोदयेण जीवो श्रण्णाणी होदि णायव्यों ॥१६२७ 

चारित्तपडिणिबद्ध कसाय जिणवरेंहि परिकहियं॥ 

तस्सतोदयेण जीबवो अचरित्तो होदि णायव्वों ॥१६३॥ 

अर्थ --सम्यक्त्व गुण का घात मिथ्यात्व कम करता है, उसके 
उदय से जीव मिथ्यादृष्टि होता है ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है । 

ज्ञान का आवरण ज्ञानावरण कर्म करता है, ज्ञानावरण कम के 
उदय से आत्मा अज्ञानी होता है, ऐसा जिनवर देव ने कहा है । 

आत्मा के चारित्र गुण का प्रतिबन्ध कषाय नामक मोहनीय 
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करता है ) कपाय के उदय से आत्मा असंयमी होता है, ऐसा श्री जिनेत्र 
अगवान ने कहा है । 
आऊष्येण जीवदि'******** ॥२५२॥। 
बर्थें- ससारी आत्मा बायु कर्म के उदय से जीवित रहता है। 
झाउक्सयेण धरण ““*“॥२४८॥ 
अरथे--आयु करमे के क्षय से आत्मा का मरण होता है । 


कफम्म णाम समय सभाव मघअप्पणों सहावेण । 
अभिभुय णरं तिरियं णेरइयं वा सुरं कुणदि ॥११७१ 
(प्रवचनसार) 
क्र्ष--नाम कर्म अपने स्वभाव से जीव के स्वभाव का तिरस्कार 
करके जीव को मनुष्य तिय॑च नारक अथवा देव बनाता है। 
णरणारयतिरियसुरा जीवा खलु णामकम्मणिव्यतता। 
ण हि ते लद्धसहाधा परिणममाणा सक्षम्माणि ॥११८॥ 


(प्रवचनसार) 
अर्थ--मनुष्य नारक तिर्यंच और देव रूप जीव को वास्तव में नाम 


कर्म निष्पन्न करता है। वास्तव भें वे अपने कर्म रूप से परिणप्रित 
होते हैँ इसलिये उनको स्वभाव की उपलब्धि नही होती । 

जब जिनेन्द्र भगवान पर, उनकी वाणी पर, भ्री हुन्दकुन्द आचार्य॑ 
प्र और उनके समयसार, प्रवचनसार ग्रन्थ पर सोनगढ़ के नेताबों 
को श्रद्धा है, उनके अनुयायियो को त्तथा श्री प० वशीधर जी को श्रद्धा 
है तो उसके विरुद्ध ३ गलत प्रतिपादन क्यो करते हैं ? 


श्री कुन्दकुन्द आचाय श्री १००८ सीमन्धर तीथंकर की वाणी से 
उपलब्ध श्रूत के अनुसार कहते हैं कि आत्मा के मिथ्यात्व, अज्ञार 
असयम, जन्म, मरण स्वयं अपनी योग्यत्ता से (अकारण) नही होएे 
आत्मा में यह सब विकार मिथ्यात्व, ज्ञानावरण, चारित्र मोहनीय, 
आयु कर्म के उदय भौर अस्त होने के निमित्त से द्वोते हैं॥ तब आप 
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घूस सत्य का क्‍यों पलाप करते हैं ? ॥ 

इस तरह सोनगढ धिद्धान्त:की यह बात भी आगम-विरुद्ध है| 

श्री कुन्दकुन्द आधाये ने कहा है-- 

बंध पडि एयर, लक्खणदो होदि तस्प णाणर्तां। 

यानी-- आत्मा और कर्म में बन्धंन के कारण एकता है और 
लक्षण की अपेक्षा उन दोनो में अनेकता है। 

श्री पूज्यपाद आचारये इष्टोपदेश में कहते हैं-- 

मोहेन संव॒तं ज्ञानं स्वभाव लभते न हि। 

पुमान्‌ पदार्थानां यथा मदनकोद्रवे: ॥७॥ 

अरथें-“-मोह से ढका हुआ ज्ञान अपने स्वभाव को प्राप्त नही 
करता, जैसे नशीले कोदों के नशे से मनुष्य पदार्थों को ठीक नहीं 
जान पाता । । 3. कि कटा 

, श्री मुन्दकुन्द आचाये समयसार में लिखते हैं-- 

एवं णाणी सुद्धों रा सयं परिणमइ रायमादीहि । 

राइज्जदि भण्णेहि दु सो रागादीहि दोसेहि ।॥२७६॥ 

अथ--इस प्रकार (स्फटिक माणि के समान) शुद्ध ज्ञानी स्वय 
(अपने आप) राग द्वेष आदि रूप परिणमन नही करता किन्तु पर-पदार्थ 
रूप राग आदि कर्मों के सग से (प्रभाव-से) राग दंष आदि रूप परि- 
णजमन करता है । 


' तीसरा आघार आपने पचास्तिकाय ग्रन्थ की ६२ वी गाथा का 
दिया है सो इसके उत्तर मे पं० वशीघर जी उन ही पचास्तिकायकार 
श्री कुन्दकुन्द आधाये-रचित समयसार 'की 'निम्नलिखित गाथाओों 
का भी टीका सहित अवलोकन करें-- 

जह सिप्पिओ उ कम्म कुच्चइ रा य सो उ तम्मओ होइ। 
तह जीवो बि य कसम कुन्नइ रा ये तस्मभो होइ ॥३४६॥ 


श्र 


जह सिष्पिओ उ करणेंहिं कुब्बदइ रा सो उद्ततम्मओं होइ। 

तह जीवो फरणेंहि दुव्बद साय तम्मओ होइ ॥३५०णा 

जह सिप्पिओ उ करणाणि गिण्ह्इ्ड ण सो उ तम्मझो होइ । 

तह जीवो करणाणि उ गिह्ुुइ ण॒ य तस्मओ हो३ ॥३५१७ 

जह सिप्पि उ फल्म्फल भुजइ ण य सो उ तम्मओ होह। 

तह जीवो कम्मफल भुजह ण॒ यथ सो तम्मणो होइ ॥३५२॥ 

एवं चवहारस्स उ वत्तव्व॑ दरिसर्ण समाप्तेण । 

सुशु णिच्छपस्स वयणं परिणामकर्य तु ज होई ॥३५३॥ 

जह सिष्पिओ उ चिट्ठ कुव्बइ हव8 य तहा अणण्णों से । 

तह जीवोबिय कम्मे कुन्चह हवइ व अराण्णों से ॥३५४॥ 

जह चिद॒द कुब्बंतो उ सिप्पिओ णिच्च दुव्खिशो होई । 

' तत्तोसिया मणण्णों तह चिद॒ंतो दुही जीवों ७३५५७ 

अय--जैसे सुनार आदि कारीगर सोने के जाभूषण भादि करता 
है, यानी--बचात्ता है परन्तु वह स्वयआ भूषण रूप नही हो जाता। जैसे 
सुनार हाथ बादि द्वारा हथौडा झादि बौजारो से भूषण बनाता है 
जौर उस परिश्रम से दुखी होता है तथा जबाभूषणों द्वारा धन आादि 
सुख सामग्री पाकर सुखझमय फल भोगता है। परन्तु वह उत्त हथौड़ा 
आदि रूप नही हो जाता । इसलिये वह निमित्त मैमित्तक रूप से 
भिन्न कर्ता, कम, करण, भोक्ता होता है, इसी तरह जीव भी पुण्य 
पाप रूप पुदगल कर्मों को करता है, मव वचन काय रूप करणो द्वारा 
पोद्यलिक मन वचन काय रूप करणो को ग्रहण करता है और पौद- 
ग़लिक कर्मो के फलो को भोगता है, परन्तु वह उन पौद्गलिक करणणों, 
कर्मो' रूप नही हो जाता ( निमित्त नेमित्तिक भाव से कर्ता, कमें,करण, 
भोक्ता, भोग्य व्ययहार है । न ; 

हर ज़िसि तरह सुनार अपदे जात्म-परिणामो का कर्ता, कमें, करण 

भोक्ता है अत. उन परिणामो से जनन्य है इसी तरह आत्मा भी घपने 


$ 
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वरिणामों का कर्ता, कम, करण भोक्ता आदि है, अतः उन परिणामों 
से अनन्य है । 

इृध तरह श्री कुन्दकुन्द आचार ने समयसार में व्यवहार नय से 
आत्मा में पर-पदार्थे रूप भी कर्ता, कर्म, करण आदि छुह- कारक बत- 


लाये हैं और निवचय नय-से अपने आत्मा मे भी अनन्य रूप से समस्त 
कारकों का निरूपण किया है । 


इसी प्रक्रार श्री नेमिचन्द्र आचाय॑ ने भी द्रव्यसंग्रह में-- हि 


पुरगलकस्मादीण कत्ता, ववहारदों दु णिच्चयदों। 
चेदणकम्म णादा सुद्धणया सुद़्भावाणं ॥८ा॥। 
ववहारा सुहदुकक्‍्ल पुग्गलकस्प्रपफलं पभ्चु जेदि । 
चेदणकम्माणादा, चेदणभाव॑ खु आदस्स ॥६॥ 


गाथाओं द्वारा उन ही भिन्‍न तथा अभिन्‍न कारकों का समर्थन 
किया है । 

जिस तरह निद्चय नय की हृष्टि से आत्मा में छुहों कारक अभिन्न 
अनन्य रूप से सिद्ध होते हैं भौर वे उस्च दृष्टि से यथार्थ हैं। ठीक, 
उसी तरह व्यवहार नय से आत्मा भिन्‍त छह कारकों के रूप में भी 
कर्ता आदि है और वह भी यथार्थ है। 


दिव्य-ध्वनि पर-पदार्थ है परन्तु शुद्ध बुद्ध अहँन्त भगवान उसके 
अनिच्छा रूप में भी कर्ता हैं ही । 


श्री फहान जी स्वामी समयसार-प्रवचन के तथा प० वंशीधर जी 
उस द्रैक्ट के कर्ता हैं या नहीं ! 


इस तरह यह तीसरा बाघार भी निराघार है। अत: सोदरद 


शान्यता आागम-विरुद्ध है । 
ख् 


क् 
कल 
क्र 
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सोलहवीं वार्ता 
रत्नत्रय 


आत्मा को कर्मे-बन्धन से जकड कर संसार मे अमण कराने वाले 


भावकर्म मिथ्याध्व, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र हैं । आत्मा जब 
अपने पुरुषार्थ से मोहनीय कर्म पर यथासम्भव विजय प्राप्त करके 
सम्यग्वर्दोन, सम्यग्शान और सम्पक्चारित्र को प्राप्त करता है। तब 
यथासम्भव गुणस्थान क्रम से अपने पूववंबद्ध कर्मो' को अविपाक निजेरा 
करना प्रारम्भ कर देता है तथा मिथ्यात्व-मज्ञान-असयम से होने वाले 
कम -भासत्रव पर यथासम्भव प्रतिबन्ध लगाकर कर्मंसंधर करना प्रारम्भ 


कर देता है । 5 


सत्‌ श्रद्धान, सत्तान और म्च्चारित्र आत्मा के महान गुण हैं, 
धर्म रूप हैं (सद्दृष्टिज्ञानवृत्तानि, घमम धर्मेश्वरा विदु.। रत्न क० श्रा०) 
तथां आत्मा का परम, अम्युदय करने वाले हैं, आत्म-शुद्धि करने, वाले 
हैं, अतः इनको “रत्नन्नय” यानी--भआत्मा के 'तीन रत्न कहा जाता है + 
इसी रत्नत्रय को मोक्षमार्ग' भी कहते हैं । तयोकि सम्यर्दशेन आदि 
होते ही मोक्ष का मार्ग (रास्ता); कर्मों का संवर और निजंरा प्रारम्भ 
हो जाने के कारण, प्रारम्भ हो जाता है। मु 


यह मोक्षमार्ग समस्त आप ग्रन्थों में दो प्रकार का बतलाया गया 
है---१. निश्चय मोक्षमार्ग, ३. व्यवहार मोक्षमार्गे 


_ 


मोहनीय कर्म के कुछ भाग के उपशम, क्षय या क्षयोपशम हो जाने 
पै भर कुछ भाग के विद्यमान रहने से आत्मा मे जो सराग सम्यक्दर्शन, 


सराग सम्यज्ञान, सराग सम्यक्चारित्र होता है, वह्‌ पाचवें गुणस्थान से. 
ददावें गुणस्थान तक का सम्यक्त्व, सम्यकज्ञान, सम्यक्चारित्र व्यवहार 
मोक्षमार्ग है। (चौथे युखस्थान में सम्यकत्व थोर सम्वकंज्ञान होता है 
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पांचवें गुणस्थान में सम्पक्त्व, ज्ञान और देशघारित्र होता है । “छठे गुण 
स्थाव जे सम्यक व, ज्ञान के साथ सकलचारित्र यानी-महागब्रती चारित्र 


प्रारम्भ हो जाता है) । 


दर्वें गुणस्थान का सुक्ष्म राग रूप सूक्ष्म संज्वलन लोभ भी जब 
भस्त हो जाता है तो वही व्यवहार मोक्षमार्ग ग्यारहवे गुणस्थान में 
धन्तमुं हुते के लिए उपशान्तमोह और बारहवें क्षीण-कषाय ग्रुणस्थान 
में सदा के लिए 'वीतराग मोक्षमाय” (सम्यक्त्व ज्ञान चारित्र) हो जाता 
है तथा तेरहवें गुणस्थान में केवल-ज्ञान का उदय हो जाने पर. 
भ्रात्मा के तीनों रत्न सम्यक्दर्शन, सम्यकृज्ञान और सम्यकृचारित्र पूण 
हो जाते हैं । 


कुछ आचार्यो' के मत से व्यक्त राग की अपेक्षा पांचवें, छठे, सातवें, 
गुणस्थान का एक देश (श्रावक का) तथा सकलदेद्य (मुनिका) चारित्र 
सराग चारित्र यानी--व्यवहार-चारित्र है।. अव्यक्त राग की अपेक्षा 
आठवें गुणस्थान से शुद्धोपयोग रूप निश्चय चारित्र प्रारम्भ हो .जाता 
है, जो कि गुणए्थान-क्रम से बढ़ता हुप्ना क्षीणकक्रषाय नामक वारहवें 
गुणस्थान में पूर्ण होता है | तेरह॒वें सयोग-केवली गुणस्थान मे ज्ञान पूर्ण 
गे जाने से रत्नत्रय पूर्ण हो जाता है ॥ ड 


छठे गुणस्थान से आगे आयु कम की उदीरणा नहीं होती । तद- 
नुसार अवद्िष्ट आयु तक पूर्ण रत्नन्नयघारी आत्मा (बहुन्त) को तेरहवें 
गुणस्थान मे रहना पड़ता है ॥ आयु के अन्तिम काल मे पांच हस्व अक्षर 
(धद्दउ ऋ ल) के उच्चारण समय तक योग-निरोध करके चोदहवां 
गुणस्थान होता है, तदनन्तर सर्वे कर्म, नोकर्म से मुक्त होकर आत्मा 
सिद्ध बन जाता है। 


इस तरह व्यवहार (रत्नत्रय) साधन है और निदचय रत्नतय 
(मोक्षमार्ग) साध्य है। साधन द्वारा साध्य की सिद्धि होही है । इस 
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पतियम के अनुसार ज्यर्वहार रत्नत्रय पहले होता है और निश्चय 'रत्नत्रय 
खसके पश्चात होता है । ' रे 

यदि व्यवहार रत्लत्रयघारी मुनि उस भव में सातवें ग्रुणस्थान से 
क्षपक श्रेणी द्वारा या उपशम श्रेणी द्वारा ऊपर न चढ सके, शुक्ल- 
ध्यान उसके न हो पावे, घर्मध्याव तक ही रहे, तो उस भव में व्यवहार 
रत्वत्न॑य ही बना रहगा, निश्चय रत्तत्रय उसके न होगा। मिदचय रत्त- 
न्य अन्य किसी भव में उसके होगा । तव वह मुक्त होगा । 

इस आपष सिद्धान्त के विरुद्ध सोनगढ के प्रकाशित तत्वार्थसृत्र, 


द्रव्यसप्रह, छहढाला की टीका जादि साहित्य में व्यवहार रत्नत्रय को 
निश्चय रत्वव्रय का साधन नही वतलाया गया है । 


श्री अमृतचन्द्र सूरि ने तत्वायंसार के उपसहार में लिखा है--- 
निश्चयव्यवहारास्यां मोक्षसार्गों द्विधा स्थित: । 
ततन्नाद्यः साध्यरूप: स्थादू द्वितीयस्तस्य साधनम्‌ ॥रा। 
धर्थ--मोक्षमार्ग दो प्रकार का है--१. निश्चय मोक्षमार्ग, २. 
व्यवहार मोक्षमार्ग । उनमें से निएचय मोक्ष मार्ग साध्य है भोर व्यवहार 
सोक्षमार्ग उसका साधन है ॥ 


छहढाला मे प० दोलतराम जी ने लिखा है-- 
सम्पक्दर्शन ज्ञान चरण शिव-सग सो दुविधि विचारो। 
जो सत्यार्थ रूप सो निइ्चय कारण सो व्यवहारो'॥ 


अर्थ --सम्यग्दरन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र, यह मोक्षमार्ग 
है। वह मोक्षमार्ग दो प्रकार का है--निद्चय और व्यवहार । जोः 
सत्यार्थ रूप है, वह निदचय मोक्षमार्ग है नौर जो उस निदचय मोक्षमार्गं 
का कारण है सो व्यवहार मोक्षमार्ग है । है 


श्री कुन्दकुत्द भाचार्थ ने पचास्तिकाय में लिखा है-- _ 
धम्मादी. सहहं सम्मत्त णाणमगपुन्वाद। .. , .- -' 


हे 


चेट्ठा तवम्हि चरिया, ववहारो मोक्खमग्गोत्ति ॥१६०॥ 
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अर्थ-घर्म भ्रादि द्रव्यों (तत्वों'पदार्थो' ओदिं)'का श्रद्धान करना 
सम्यक्त्व है, अग पूर्व आदि का बोध होनां सम्यंग्तान है' और तप 
संयम-आदि का करना .सम्यकचा रित्र- है, यहव्यवहारः सोक्षसार्गः है । 
इसकी टीका में श्री अमृतचन्द्र सुरि ने लिखा है-- 


“व्यवहारनयमा श्ित्यानुगम्यवानो - सोक्षमागगं:*****' निश्चय - 
सोक्षमार्गस्य साधनभावमापथ्चते इति। 

अर्थं--ध्यवहार नय का आश्रय,करके_ यह (व्यवहार). मोक्षमार्ग 
पनिदचय मोक्षमार्ग का साधन बनता है। 

तदनन्तर लिखा है--- ह 
णिच्छुयणयेण भणिदो.तिहि तेह- समाहिदो. हु.जो अप्पा। 
'ण कुणदि किचिवि अण्णं ण सुयदि सो सोक्खमग्गोत्ति ॥१६१७ 

अर्थ--निरदयनय से उन तीनो (सम्यक्त्व ज्ञान चारित्र) से सम्पन्त 
आत्मा ही मोक्षमार्ग है, जो (निश्चय मोक्षमार्गी) आत्मा न कुछ करता 
है, न छोड़ता है । 

इस- गाथा की टीका के अन्त में श्री अ्मृतचन्द्र सुरि लिखते हैं--- 

अतो. निशचयव्यवहारमोक्षमार्गयोी:. साध्यसाधनभावों: 
'मितरामुपपनन इति 7 
” झथ--इसलिए निश्चय और व्यवहार भोक्षमार्ग में क्रम से साध्य 
साधन 'भाव अच्छी तरह से प्राप्त होता है। यानी--निश्चयमोक्षमार्गं 
साध्य है और व्यवहार मोंक्षमार्ग उसका साधन है। 

पंचास्तिकाय गाथा १४६ की टीका में, श्री अमृतचन्द आंघाय॑ ने 
लिखी है--- 

निदच्रयव्यबहारयो: - साध्य-पताप्रनभावत्वात्‌ , सुवर्णंसुबर्ण 
पाषाणबंत ।“ 


अथ--निदचय ओर व्यवहार मोक्षमार्ग का सुवर्ण तथा सुवर्ण- 


श्शेद 


धाषाण के समान साध्य सावन भाव है । 
द्रव्य संग्रह गाथा ३६ की टीका सें भी लिखा हैं-- 
घातुपाषारणो5ग्निवत्साधको व्यवहारसोक्षमार्ग: सुवर्णस्वानीय- 
मिधिकारस्वोपलब्घिसाध्यरुपो निश्चयमोक्षसार्ग. । 
अथं--सुवर्णपाघाण मे उस को शुद्ध करने के लिये अस्नि के समाव 
व्यवहार मोक्षमागं, निश्वय मोक्षमार्य का साधक हैं और अग्नि-प्रयोग 
से पत्थर में से निकाले गये शुद्ध सुदर्ण के समान निविकार स्‍्व-आत्मा 
की उपलब्धि रूप साध्य निम्चय-मोक्षमार्ग है । 
इस तरह समस्त आयम प्रन्धों से यह सिद्ध होता है कि व्यवहार 
रत्नत्प साधन या साधक हैं मौर निश्चय रत्नवय साध्य हैं। व्यवहार 
रत्नन्रय पहले होता है और,निश्चय रत्नत्रय उससे पीछे होता है 
हि सोनगढ़-साहित्य._ 
तोवगढ साहित्य की मान्यता उक्त आर्ष-सिद्धात के विपरीत है । 
सोनगढ से प्रकाशित मोक्षश्ास्त्र ( तत्वाधंसूत्र ) की ट्रीका के पृष्ठ 
११३ पर लिखा है--_ _ है हि 
“प्रथम जब निश्चय सम्यर्दश्शन प्रयट होता है तब विकल्प 
रूप व्यवहार सस्यग्दशंन का अभाव होता है। इसलिए यह 
व्यवहार सम्यग्दर्शन का वास्तव में निरुचय सस्यंग्दर्शन 
साधक नहीं है, तथापि. उसे भुतनंगम चथ से साधक कहा 
जाता है। भर्थात्‌ पहले जो व्यवहार सम्परदर्शन था वह निइचय 
सम्यग्दर्शन के प्रकट होते ससय अभाव रूप होता. है तब पूर्व 
की सविकल्प श्रद्धा को व्यवहार सम्यग्द्शन कहा जाता है इस 
प्रकार व्यवह।र सस्यग्दर्शन नि३चय सस्यग्दशेंत का कारण नहीं 
डिन्‍्तु उत्तका झभाव कारण है।” है 


सोनगढ साहित्य का यह लिखना अपनी निजौ निराधार ग़लढ, 
कल्पना है जिसका कोई जागम ग्रन्थ समर्थन नही करता । 
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जब पूर्वोक्त श्री कुन्दकुन्द आचाये, श्री अमृतचन्द्र सूरि, द्रव्य- संग्रह 
के टीकाकार, आदि निदुचय रत्नत्रय का साधन; व्यवहार रत्वश्रय को 
प्पष्ट बतलाते हैं, उसके लिये सुवर्ण-पाषाण भौर सुवर्ण का दृष्टान्त देते 
हैं, तव सोनगढ़ का साहित्य कहता है कि “नहीं, व्यवहार सम्यग्दशनः 
निश्चयसम्यग्ददंन का कारण नही है ।' 

अपनी श्रागम-विरुद्ध मान्यता के लिए सोनगढ़ के टीकाकाण 
लखते हैं--- 

“व्यवहार सम्यग्वशेन कारण नहीं है किन्तु निश्चय सम्यकू-- 
दर्शन में उसका (व्यवहार सम्परदर्शन का) अभाव कारण है ।' 

पूर्व पर्याय का नाश होकर ही उत्तर पर्याय का उत्पाद होता है, 


परह कार्य-कारण भाव का मूल नियम है। तदनुसार ही समस्त लोकिक' 
तथा आध्यात्मिक कार्य कारण होते हैं । 


आटा रोटी का कारण है, किशोर-अवस्था योवन-अवस्था की- 
हारण है, बीज अपने वृक्ष का कारण है, अहुँन्त-अवस्था सिद्ध-अवस्था 
फ्री कारण है। कारण-समयसार कार्य -समयसार फक्का कारण है। ये 
समस्त कार्य-कारण-भाव पूर्व उत्तरें-पर्याय रूप हैं । 


भादा पर्याय का नाश होकर ही रोटी बनती है, तो कया आठा रोटी 
का कारण नहीं है ? किशोर-अवस्था (१५-१६ वर्ष की आयु) के 
समाप्त होने पर यौवन अवस्था भाती है, तो क्या किशोरअवस्था योवन' 
की कारण नही है ? बीज गल कर अकुर रूप बनता है, तो क्या वीज 
भेकुर का कारण नहीं है ? अहंन्त अवस्था समाप्त होने पर सिद्ध अवस्थाः 
होती है, तो क्‍या घहंन्त अवस्था, सिद्ध अवस्था की कारण नही 
। हैं? कारण समयसार पर्याय का व्यय होकर काय-समय सार पर्याय का" 
कक है तो क्या कारण-समयसार, कार्य समयसार का कारण- 
हैः 


। इन बश्नों का स्पष्ट उत्तर सर्वजन-सम्मह यही है कि भाटा, सैदी- 
पे 
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“का कारण है और अहुन्त-पर्याय सिद्ध-पर्याय का' कारण ' है, कोरण- 
समयसार कार्यें-समयसार का कारण है । 
कार्योत्याव! क्षयों हेतो --कार्य का उत्पाद पूर्वपर्याय के यानी 
उपादान कारण के क्षय से होता है । । 
इससे, व्यवहार-सम्पक्त्व निददय-सम्यदत्व का साधन या साधक 
नही हैं,' यह बागम-विरुद्ध मान्यता कहाँ प्रमाणित होती है ? 


वृहद्‌ द्रव्यसग्रह की गाथा रर की टीका मे: लिखा है--+ , 
फेवलज्ञानाविव्यक्तिस्पेण क्रायंसमयसारस्योत्पादों, निबि- 
फल्पसमाधिरूपकारण प्मय॒तारस्यं विनाश: । 


अर्थ--केवल ज्ञान आदि प्रगट होने से (अहंन्त रूप होने से) कार्य 
समयसार का उत्पाद होता है और निविकल्पसमाधिरूप कारण समयसार 
-का विनाश होता है। 


आधार 


सोनगढ की गलत मान्यता के समर्थन में जो शास्त्रीय प्रमाण 
“दिये हैं, उनसे भी उस मान्यता की पुष्टि नही होती । देखिये-- ै 

१--परमात्म प्रकाश--२-१४ गाथा की टीकां सें स्पष्ट लिखा ' 
'है “भूतनेंगमनयेन परम्परया भवति 7 यानी--भूतनैगम तय की 
अपेक्षा से व्यवहार मोक्षमार्ग निदचय-मोक्षमा्ग का साधक है । गाया 
तथा टीका मे व्यवहार रत्नत्रय को परम्परा से मोक्ष का कारण कहा है। 

प० वक्षीघर जी यह बतलावें कि क्‍या व्यवहार मोक्षमार्ग के 
पदचात्‌ निरचय मोक्ष मार्ग नही होता ? क्‍या उनके बीच सें कुछ और ' 
भीदशा होती है? . : । 


२--मोक्षमार्य प्रकाश का जो प्रमाण-उल्लेख किया है, उसको 
_ हो. १९ 
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ने पंक्ति १६ में स्पष्ठ लिखा .है-- 
धो महाव्रतावि भए ही वीतराग चारित्र हो है ।' 


मोक्षमार्ग प्रकाश के इस वाक्य से सोनगढ़ सिद्धान्त की मान्यता का 
उडन होता है । क्योकि “महाव्रतादि होने के पश्चात्‌ ही बीतराग 
पारित्र होता है । यह आयमानुसार बात मोक्षमार्ग प्रकाश में स्पष्ट 
लिखी है। 

३--मोक्ष मार्ग प्रकाश पृष्ठ ३७६ का अभिप्राय भी सोनगढ़-साहि- 
, प्यका समर्थक नही है । वहाँ स्पष्ट लिखा है-- 


"तीचली दक्शा विषें कैई जोवनिककें शुभोपयोग अ€ शुद्धों 
पयोग का युक्तपना पाइये है। ताले उपचार करि ब्वतादिक्ष 
शुभोषयोगकों सोर्क्षमोर्ग कहा है. ।” 


(शुभोपयोग शुद्धोपयोग की मिश्रित दशा निश्चय मोक्षमार्ग का 
कारण हैँ ही ।) ही 


मीक्षमा्य प्रकाशक ,के इन वाक्यों का अभिप्राय सोनगढ-सिद्धान्त 
का खडत करता है । । 


. इतना है--शुभोपयोग भणे शुद्धोपयोग का यत्त करे तो 
होय जाय ।' 'सम्यन्हष्टि के शुभोपयोग भये निश्षट शुद्धोपयोग 
प्राप्त होप, ऐसा मुख्यपतरा करि कहीं शुभोपयीगक्नों शुद्धोपपोग 
[कारण भी कहिये है” पृष्ठ ३७७ । 


| 


। ई-छादशा-नुप्रेक्षा की गाथा ५६ में व्यवहार, निरचय मोक्षमार्गे 
कि साधन साध्य भाव के विरुद्ध कुछ भी कथन नही है । इससे सोनगढ़- 
(पिद्ांत का रंचमात्र भी पोषण नही होता । ॥॒ 
५--प्रवचनसार गाथा २४४५ मे कोई ऐसी बात नही है जिससे 
पेय, व्यवहार मोक्षमार्ग के साध्य साधन भाव पर प्रह्मर होता हो 
छि गाया की श्री अमृतचन्द्र सूरि कृत टीका में स्पष्ट लिंखा है-- 


श्डर्‌ 


“शुभोपयोगस्य धघर्मेण सहैक्ार्थलमवाय: ॥ ततः शुभोपयों 
गिनोपि धर्मंसद्भावाद भवेयुः श्रमणा: । 

अर्थ--शुभोपयोग का धर्म के साथ एकार्थ समवाय है, इध्त कारण 
शुभोपयोगी भी धर्म के सदुभाव से श्रमण होते हैं । 

इससे तो उलटा सोनयढ सिद्धान्त का खण्डन होता है वयोकि 
सौनगढ के नेता शुभोपयोग को घ्स रूप ही नही मानते ? 

प्रवचनसार की गाथा ११ में तथा उसकी टौफा में भी घुभोपयोगी ' 
को घर्मात्मा कहा है । 

६--पंचास्तिकाय की गाथा १६७ तथा १६८ में एवं उसकी 
दीका में राग का सूक्ष्म अश भी शुद्ध जात्म-स्वरूप का घातक कहा 
है। सौ ठीक है सूक्ष्म-साम्पराय ग्रुणस्थान तक आत्मा की पूर्ण शुद्धता 
नही होती । 

पचास्तिकाय गाथा १६७ की तात्पर्य वृत्ति टीका में लिखा है-- 

#तत- कारणात्पुव' विषयानुराग त्यवत्वया तदनन्तरं गुब- 
स्थान-सोपानक्रमेण रागादिरहितनिजशुद्धात्मनि. स्थित्वा 
चाहुंदादिविषयेपि रागस्त्याज्य इत्यसिप्रायः ४! 


इस में तो यह्‌ वतलाया है कि प्रथम विषयानुराग को छोडकर 
अर्थात्‌ व्यवहार रत्नश्रय को घारण कर गुणस्थान अनुक्रम से रागादि पते 
रहित अपने आत्मा में स्थित होकर अरहन्त के प्रति भी राग त्याज्य है।' 
इसमें तो छठे सातवें गुणस्थान क्रम से ब्यवहार रत्नत्रय द्वारा निश्चय | 
'रलनय प्राप्त करने का विधान है । | 


७--मोक्षमार्ग प्रकाशक के पृष्ठ ३७६-३७७ का कथन सम्यग्टृष्टि के ह 
शुभोषयोग को सोक्षमार्ग स्पष्ट रूप से बतला रहा है। इससे सोनगढ- 
'सिद्धात का खडन होता है । ' 

८. पदुमनन्दि पचविशततिका अध्याय १ इलोक छ४१ में सम्मसष्टि 

रलत्रय को ससार-विध्वसक और बहिरात्मा (मिथ्यादृष्टि दरब्यचिज्री) 
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के बाहरी रत्नन्नय को शुभ अशुभ फर्मे-बन्ध का कारण बतलाया है, सो 
' डीक है । ५ 

सम्यर्दृष्टि का व्यवहार रत्नत्नय ही निरचय रत्मनन्रय' का साधन 
बतलाया गया है । वहिरात्मा (मिथ्यादृष्टि) का बाहरी (दिखावटी) 
रल्त्रय निश्चय रत्नन्रय का साधन नही होता। 

६. मोक्षमाग प्रकाशक पृष्ठ ३३४ तथा ३४० के निम्नलिखित 
चाक्यों पर संभवत: प० वंशीधर जी ने ध्यान नही दिया ॥ 

“यह भाव मिश्र रूप है। किद्यू वीतराग भाग है, किछू सराग 
रहा है । जे अंश वीतराग भए 'तिनकरि संवर” है भर जे क्ंश सराग 
रहे तिन करि 'बंध' है। 'सो एक भाव ते दोय कार्य बनें।” (३३४) 

“स्तोक शुद्धता भए शुभोपयोग का भी अंश रहे, 'तो जेती शुद्धता 
'भई ताकरि तो निया है” बर जेता शुम भाव है 'ताकरि बंध है ।” 
ऐसा मिश्र भाव युगपतु है, 'तहाँ बन्ध वा निर्जरा दोऊ' हैं ।” (३४०) 

इस विवरण से तो उस सोनगढ़ सिद्धान्त का खण्डन होता है कि 


'पाँचर्वे, छठे गुगस्थान के अगुज्नती महात्रती व्यवहार चारित्र से केवल 
आस्रव होगा है, संवर निर्जरा नहीं होती ।” 


जबकि श्री पं० टोडरमल जी ने व्यवहार, चारित्र से संवर निर्जरा 
होना भी स्पष्ट लिखा है । 


अतः ये € भाधार सोनगढ साहित्य के समर्थक नही हैं । 


न्‍ अंश कनन फनकजापलमकमोमममपन-न्‍म, 


१४४ 
इक्कीसवीं वार्ता 
महात्रतों से संचर भी होता है 

आत्म-इुओ पर विजय प्राप्त करके अपने आत्मा को पूर्ण शुद्ध, 
निरञजन, निविकार, अजर, अमर, अजन्मा, सर्वज्ञ, वीतराग परमात्मा 
बनाने वाले जगत्पुज्य महत्तम [सर्व श्रेष्ठ) व्यकवित को जिनेन्द्र कहते 
हैं। उस जिनेत्ध भगवान की उपासना फरने वाले स्त्री पुरुष जैन 
कहलाते हैं । 
८  सासारिक विषय वासनाओं से 'विरक्‍त होकर जिनेन्द्र भगवान के 
भार्ग का निग्न न्‍्थ (परिग्रह रहित) तपस्वी के रूप में अनुचरण करने 
वाले जैन शुरु होते हैं। जिनेद्ध भगवान की वाणी के अनुसार ऋषि 
मुनि आचार्यो द्वारा लिखे गये प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग 
ओऔर द्रव्यानुयोग रूप ग्रन्थ 'जिनवाणी” कहे जाते- हैं। हि 

जो व्यक्ति जितेन्द्र देव, निम्नेन्ध गुद ओर जिनवाणी पर शुद्ध अटल 
श्रद्धा रख कर उनकी उपासना करता है, वह जैन! कहलाता है । 
शास्त्रीय भाषा में उसको 'सम्यरदृष्टि' कहते हैं। श्री समन्तभद्र आचार्य 
ने रत्नकरण्ड श्रावकाचार में धर्म और धर्मात्मा का लक्षण निर्देश करते 
हुए लिखा है-- 

सदृहश्विज्ञानवृत्तानि, घर्मं घर्मेश्चरा विदुः । 
यदीयप्रत्यनीकानि, भवन्ति भवपद्धतिः धशा 

अथे--सत्भ्रद्धा, सत्‌ ज्ञान और सत्चारित्र 'घर्म' है। इनसे विप- 
रीत मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्या चारित्र धर्म नही होते, वे 
ससार मे भ्रमण कराने वाले हैं । 

सम्यग्दशेंत का लक्षण सक्षेप से बतलाते हुए लिखा है-- 


श्रद्धा परसार्थानामाप्तागमतपोग्नतास्‌ । 
त्रियुढापोट्मष्टांग, सम्यस्दशेंनसस्प्यस्‌ 0४७ 
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अरथे--परम भादरों जिनेन्द्र देव, जिनवाणोी और निग्नेन्थ तपस्वी 
का निर्दोष (२५ दोष रहित तथा अष्ट अग सहित) श्रद्धात करना 
पम्यग्दशन है । 

इस लक्षण के अनुसार जो स्त्री पुरुष कुदेव, कुशास्त्र, कुगुरु की 
श्रद्धा, उपासना का परित्याग करके श्री जिनेन्द्र देव, जिनवाणी और 
निम्नेन्ध गुरु को अपना आराघष्य, उपास्य, श्रद्धे य, पूज्य देव, शास्त्र, गुरु 
अन्तरंग वहिरग से मानता है, वह सम्यग्हष्टि है। वह अपने आपको 
बिनेद्र भगवान के समान शुद्ध परमात्मा बनने के पवित्र उद्देश्य से 
जैन धर्म का आराघक वनता है । 


श्रद्धा और ज्ञान का तब तक कुछ विशेष मूल्य नही, जब तक कि 
बात्प-शुद्धि के लिए क्रियात्मक पग न उठाया जावे । तदसुसार पतन 
कराने वाली प्रवृत्तियो--पाप, दुराचार, दुव्यंसतों से यथा सम्भव 
निवृत्त होना एवं अपनो शक्ति-अनुसार ब्रत, तप, त्याग, संयम को 
ग्रहण करना जैन का कत्तंव्य है, एवं मनुष्यभव का उपादेय तत्व है । 

धर्माचरण का फल 

जिस समय कोई व्यक्ति शुद्ध हृदय से सतु देव, गुरु, शास्त्र का 
उपासक वन कर कूग्ुरु, कुदेव, कूघर्म की श्रद्धा का परित्याग करता 
है तब से ही वह ससार-पथ से विमुख होकर मुक्ति-पथ पर चल 
पडता है । 

उसकी उस प्रवृत्ति से ससार-अ्रमण के मूल कारण् मिथ्यात्व, नरक 
भायु आदि १६ कर्म प्रकृतियो का संवर हो जाता है भौर असंब्यात 
गुणी अवितराक (विना फल दिये) कर्म-निर्ज रा पहले अन्त ह॒तें में होती 
है तथा अपनी राग-प्रवृत्ति के कारण उसके अनेक शुभ कर्मों का भ्रालव 
होने लगता है। 

वही सम्पस्दष्टि जब गृहस्थाश्षम मे रहता हुआ अपनी शक्ति अनुसार 
अणुब्नती चारित्र (यारह प्रतिमाओ मे से किसी प्रतिमा) को ग्रहण करके 
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ओर भ्रधिक उच्च प्रवृत्ति तथा निवृत्ति मार्ग पर प्रगति करता है, तब 
सके पाँचवा गुणस्थान होता है। उसके उस चारित्र-बृद्धि के कारण 
चौथे गुणस्थान के असयत सम्यग्दप्टि से भी असख्यातगुणी कमे-निजेरा 
प्रतितमय होती है त्तथा भ्प्रत्याव्यानावरण क्रोध, मान, माया लोभ, 
बज्ञऋषभ नाराच सहनन, ओऔदारिक शरीर, औदारिक शअ्रगोपाग, 
मनुष्यगत्ति, मनुष्य गत्यानुपृर्वी और मनुब्य आयु इन दश्श कर्म प्रकृतियो 
का सवर होता है | यानी इनका आख्रव-वन्ध होना रुक जाता है। 
एवं पहले से भी अच्छा एवं शुभ कर्म-आस्रव शुभ कर्मवन्ध होता है। 
'जिसमे स्थिति हीन और अनुभाग अधिक होता है । 


जब कोई भव्य पुरुष ससार से विरक्त होकर, एहस्थाश्रम से बाहर 
निकल कर अक्नतो (हिंसा आदि पाँच पापों) का पूर्ण परित्याग करके 
मुनि दीक्षा ग्रहण करता है, तव उसके महान्रती सकल चारित्र होता है। 


भहात्रतो के विषय में श्री शुभचन्द्र आचार्य ज्ञानाणंव ग्रन्थ में 
लिखते हैं-- 


महत्त्वहेतोगुं णिसि, श्रितानि महान्ति मत्वा त्रिदश्षनु तानि। 
महासुखज्ञाननिवन्धचनानि, महाब्रतानीति सत्तां मतानि ।१८१॥ 
अरथ--महतत्त्व के कारण होने से गुणी पुरुष मह्राव्नतो का आश्रय 
लेते हैं, यानी--महाब्रत आचरण करते है। देवगण भी भहान्रतों (महा- 
ब्रती मुनियों को) को महान (महत्वशाली) समझ कर नमस्कार फरते 


हैं। सन्‍्त जन महात्रतो को महान सुख और महान ज्ञान का कारण 
मानते हैं । 


आचरितानि महदुभियंच्च महान्तं प्रसाध्यन्त्यथेंस्‌ । 
स्वयमपि महान्ति यस्मात्‌ सहाब्नतानीत्यतस्तानि ॥ पु० १८८॥। 
अर्थ--तीथेड्धूर आदि मुक्तिगामी महान पुरुष इनका आचरण करते 


हैं, महान अर्थ (मोक्ष पुरुषार्थ) को ये सिद्ध करते हैं, स्दय भी ये महान 
हैं, अतः ये महात्रत कहलाते हैं । 
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निग्नन्थ महाब्रती मुनि के जिनेन्द्र देव की वन्दना, स्तुति करते 
समय, प्रतिक़रमण, शास्त्र-स्वाध्याय, शास्त्र-रचना करते समय तथा 
भोजन-चर्या, शयन, विहार करते समय और घर्म-ध्याव करते समय 
छठा, सातवां गुणस्थान होता है । 


छठे गुणस्थान में पांचवें गुणस्थातन से भी असख्यातगुणी कर्मे 
निजेरा प्रति समय होती है तथा प्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, 
लोभ का सवर होता है | एवं राग भाव के तथा सज्वलन कषाय के 
सदभाव के कारण शुभ कर्म आख़व, शुभ कर्म-बन्ध भी होता है। 
सातवें गुण-स्थान मे असाता वेदनीय, अस्थिर, अशुभ, अयशकीत्ति, 
जरति और शोक इन छह कर्म प्रकृतियों का संवर तथा छठे गुणस्थान 
से असंख्यात गुणी कर्म-निर्जरा होती है एवं संज्वलन कषाय तथा नो- 
कषायों के कारण कर्मबन्ध भी हुआ करता है । 


ब्रती के संवर होने का शास्त्रीय प्रमाण 


गुणस्थानों मे कर्म संवर को बतलाने के लिए गोम्मटंसार कर्मे- 
काण्ड की निम्नलिखित गाथा है-- 


सोलपत पणवोच णर्घ दस चउ छुफ्फ़ेकक ब धबोछिण्णा । 
दृग तीस चदुरपुष्चे एण सोलह जोगिणो एक्क्रो ॥६४॥ 


अथे--पहले ग्रुणस्थान से मिथ्यात्व जादि १६ कर्म भ्रकृतियों की 
चन्च-व्युब्छित्ति होती है अर्थात्‌ उससे ऊपर के ग्रुणस्थानो मे इन १६ 
प्रकृतियों का सवर होता है । दूसरे गरुणस्थान में अनन्तानुबंधी क्रोध, 
मान, माया, लोभ आदि २५ करे प्रकृतियों की बन्ध-व्युच्छित्ति हो जाती 
है यानी--२५ प्रकृतियो का भी आगे के गरुणस्थानों भे सवर होता है। 
सीसरे ग्रुणस्थान में किसी प्रकृति की बन्ध-व्युच्छित्ति नहीं होती । तद- 
नुसार चौथे गुणस्थान में पहले दूसरे गुणस्थान की बन्ध-व्युच्छित्ति वाली 
१६--२५८४२१ प्रकृतियों का सबर होता है। चौगे गुणस्थान में 
अप्रत्यास्यानावरण क्रोध भादि १० प्रकृतियों की बंध-व्युच्छित्ति होती 


श्थ्द 


है, उनका आगेके ग्रुणस्थान मे आस्रव वन्ध नही होता, इसलिए असुदब्रत 
चारित्र वाले पाँचवे ग्रुणस्थान मे ४१--१०5८५१ इक्यावन प्रकृतियों 
का सवर होता है । पाँचवें गुगस्थान मे प्रत्यास्यानावरण क्रोध, मन« 
माया, लोभ की वन्ध-व्युच्छित्ति होती है, अत. महान्रत चारित्र वाले 
छठे गुणस्थान मे ५१--४८-५५ पचपन प्रकृतियों का सवर होता है | 

इसके आगे के गुणस्थानो मे (यानी--छठे से लेकर) क्रम से 
६-१-३६ (आठवें ग्रुणस्थान के विभिन्‍न भागो मे २+३०--४८७-३६) 
--५---१६--०--६ प्रकृति की बन्ध-व्युच्छित्ति होती है। जिस 
कर्म प्रकृति की जिस गुणस्थान में बन्ध-व्युच्छित्ति होती है, उस प्रकृति 
का उससे ऊपर के गुणस्थान मे सवर होता है । तीसरे और प्यारहवें 
गुणस्थान मे किसी कर्म प्रकृति की वध-व्युच्छित्ति नही होती तथा 
चौदहवें गुणस्थान मे किसी भी कर्म का बन्ध नही होता । 

तत्वाथंसूत्र के नौवें श्रष्याय के दूसरे सूच्र मे बताया है कि-- 


स्‌ गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरिपहजयचारित्र ॥१५॥ 
* बर्थ--वह सवर गुप्ति, समिति, क्षमादि धर्म, अनुप्रेक्षा, परिपह- 
जय ओर चारित्र से होता है। भ्रत. ब्रत, गुप्ति, समिति, क्षमा भादि 
घमें, १२ भावना, परिषह सहन, देक्षन्रत, सकलब्नत, सामायिक थधादि 
व्यवहार चारितन्न से कर्मों का सवर होता है । 

निर्जरा 

जय धवल में श्री वीरसेन धाचार्य लिखते हैं--- 

घडियजाल व फम्मे अगुसप्रयअ्संखग्रुस्िणिय सेढीए । 

णिज्जरसाणे संते विमह॒व्यईणं कुदो पाव॑ं ॥॥६०॥ 

[पुस्तक ९ पृष्ठ १०७] 

अरथ--जब महाब्रतियो के प्रति-प्रमय घटिका यन्न के जल के 
समान असस्यात्त गुणित श्रेणी रूप से कर्मो' वी निजंरा होती रहती 
है, तब उनके पाप कंसे सभव है । 


ज्ञ््क़ 
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इन शास्त्रीय सिद्धान्तों से यह बात निविवाद सिद्ध होती है कि 
सम्पनदष्टि जितनी करमनिर्जंरा करता है उससे असंख्यात गुणी कर्म- 
निर्जरा तथा सम्पग्दष्टि से अधिक कर्मो' (५१ प्रकृतियों) का संवर 
असुत्रत पालन करने वाला श्रावक्र करता है । 


अणन्नती श्रावक से भी असख्यातगुणी कर्म-निर्जेरा तथ। अधिक 
कर्मो' का (१५ कर्म प्रकृतियों का) सवर महान्रती मुनि के होता है । 

अत: सोनगढ सिद्धान्त की यह मान्यता गलत है कि--- 

अगुब्रत, महाब्रत शुभालव के कारण हैं, उनसे संचर और 
निर्जेरा नहीं होती ।' 

श्री प० बशीधर जी कलकत्ता गोम्मठसार करम्मेक्ाण्ड तथा तत्वाथथे 
सूत्र का अध्ययन, मनन करके अपना भ्रम दूर करें। वहाँ कर्म बन्ध क्यों 
होता है ? इस प्रश्न का उत्तर समयसार मे दिया है । 

सम्यरज्ञानों के बन्ध 

रस्तत्रय की अपूर्ण अवस्था में सम्यग्हष्टि, सम्यस्शञानी के कर्मे-बन्ध 
होता ही है। श्री कुन्दकुन्द आचाये ने समयसार मे कहा है-- 

दंसगणाणचरित्त' ज परिणमदे जह॒ण्णभावेण | 

णासी तेण दु बज्भदि पुस्गलकस्मेण विविहेण ॥१७२॥ 

अर्थ-- सम्यन्द्श न, सम्यग्शान, सम्यक्‌ चारित्र जो जघन्य भाव से 
(अपूर्ण रूप से) परिणमन करते हैं, उससे सम्यर्शानी अनेक प्रकार के 
पौदृगलिक कर्मो से बधा करता है । 

टीकाकार श्री अमृतचन्द्र सूरि ने भी टोकों में यही भाव व्यक्त 
किया है। इससे पहली १७१ वी गाथा की दीका में सूरि जी लिखते 

ज्ञानगुणस्थ हि यावज्जघन्यों भावः तावत्‌ तस्यान्तमुह्ते- 
विपरिणासित्वात्‌ पुनः प्रुतरन्थतयास्ति परिणासः। सतु 
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यथाय्मात॒चारित्रावस्थाया अघस्तावदवश्यंभाविरागसदूभावात्‌ 
चन्धहेतुरेव स्यात । 

अर्थ--जब तक ज्ञानयुण का जघन्य परिणमन होता है तब तक 
वह अन्तंमुह॒तं में विपरिणामी होने से उसका बार-बार अन्य रूप से 
परिणमन होता रहता है । ज्ञान का वह जधन्य परिणमन यथास्थात्त 
चारित्र की अवस्था (१२ वें गुण॒स्थान) से नीचें सराग भाव अवश्य 
होदे से कम-वन्ध का कारण ही होता है । 

श्री कहान जी स्वामी क्रमबद्ध पर्याय का सिद्धान्त सिद्ध करने के 
लिए जिस स्वामि कातिकेयानुप्रेक्षा प्रन्य का प्रमाण देते हैं, उद काति- 
केयानुप्रेक्षा ग्रन्थ मे लिखा है-- 

सम्मत्त' देसव्य मह॒च्वय तहु जभो फा्चायाण । 

एदे सबरणामा जोगाभावों तहा चेव ॥६५॥ 

गुत्ती समिदी धम्मो अणवेक्ता तह परिसहजओझ्ो वि। 

उप्किटठं चारित्त' सवरहेदू चिसेसेण ॥६द्ष। 

अर्थ--सम्यक्त्व, देशब्रत (अखुब्नत), महान्रत, कपायो का जीतना 
तथा योगो का अभाव, ये सवर के नाम हैं। गुप्ति, समिति, क्षमा 
बादि घमम, लनुप्र क्षा, परिषद्‌ जय और उत्छृष्ट चारित्र, ये विशेष रूप 
से सवर के कारण हैं । 


निशचय व्यवहार सम्यवत्व 


सम्यग्दर्शन हो जाने पर भी जो कर्मो का भात्रव भर बन्ध होता 
है उसका कारण असयत भाव है | चारित्र मोहनीय के उदय रहने से 
भसंयत सम्यग्हष्टि का सम्यवत्व सराग-सम्यवत्व होता है, भ्रत उसे 
व्यवहार सम्पच्त्व कहते हैं । 


'जव चारित्र मोहनीय करमे का पूर्ण अभाव हो जाता है त्व चराग 
भाव मिट जाने से यानी--वीतराग भाव हो जाने से वह सम्यवत्द 


वीतराग या निश्चय सम्यक्त्व कहलाता है । कप 

श्री पूज्यबाद आचाये ने तत्वार्थ सूत्र प्रथम अध्याय के दूसरे-सूत 
की व्याख्या करते हुए लिखा है--- 

तत्‌ द्विविधं॑ सराग-बीतराग-विषयभेदात्‌ । प्रशससंदेगानु- 
कम्पास्तिक्याभिव्यक्तिलक्षण. प्रथमस्‌ । आ्रात्मविशुद्धिसात्र- 
समितरत्‌ । 

अथे--वह सम्पग्दर्शन दो प्रकार का है--सराग सम्यकक्‍्त्व, वीतराग 
सम्पक्त्व । प्रशम, सवेग, अनुकम्पा और आस्तिक्य भाव प्रगठ करने 
वाला, सराग व्यक्ति का सम्यक्त्व 'सराग- सम्यवत्व” है और मोहनीय 
कर्म के अस्त हो जाने पर आत्मा की विशुद्धि वाले व्यक्ति का सम्यक्त्व 
'दीतराग-सम्यपक्त्व' है । 

राजवातिक अ० १ सुत्र २ वातिक ३१ में क्षायिक सम्यकत्व को 
वीतराग सम्यक्त्व कहा है। 

समयसार गाथा १३ की उत्थानिका मे लिखा है-- 

“निरययनयेत निवुचयचा रित्रावितभाधि निशचयसम्पक्‍त्व 
बीतरागसम्पकत्व' भण्यते । 

द्रव्य सग्रह की ४१ वी गाथा की टीका मे लिखा है-- 

एवपुक्तप्रकारेण सुढ्व्रयमदाष्ट्क-बडनायतनञंकायष्टमसल- 
रहित शुद्धनीवादितत्वाये-श्रद्धाललक्षण॑ सरागसम्पकत्वाधिधान 
व्यवहारसम्यवत्वं विज्ञेघस्‌ । तथंव तेनेव सम्यक्त्वेव पारम्पर्येण 
साध्य शुद्धोपयोच-लक्षणं विध्चयरत्तत्नयमभावनोत्यस्तपरणाल्हा- 
देकरूप-धुखामृत-रसा ध्वादतमेवापादेयसिच्दरियतु खा दिक्क व हैय- 
मिद्दि रुचिरूप बीतरागबारित्राविनासुत्तं वोतरागसम्पक्त्वालि- 
घान निशचयसस्यकत्व च च्ञातव्यभिति ।'*'“*'व्यवहारसम्यवत्वेत 
निश्चयसस्यवत्वं साध्यते ! 

अर्थ--इस तरह ३ मूढता, ८ सद, ६ अनायतन और ८ शका 
आदि दोषरहित शुद्ध जीव आदि तत्वार्थों' के श्रद्धानरूप सराग सम्यवत्व 
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सामक व्यवहार सम्यक्त्व जानना चाहिये । उसी प्रकार उसी व्यवहार 
सम्यवत्व के द्वारा परम्परा से (ग्रुणस्थान-क्रम से) साधने योग्य शुद्ध 
उपयोग लक्षण वाले, निवचय रत्नत्रय की भावना से उत्पन्न, परम 
आल्हादरूप सुखामृत रस का आस्वादन ही उपादेय है, इन्द्रियजन्य 
सुख आादिक हेय हैं, ऐसी रुचि-लप तथा वीतराग चारित्र के विना न 
होने चाला (अविनाभावी) “वीतराग सम्यक्त्व'” तामक “निश्चय 
सम्यवत्व” जानना चाह्यि। 


अत' सोनगढ के नेता निर्वयसम्यवत्व को जो चौथे आदि सराय 
गुणस्थान में बतलाते हैं, वह प्रम उन्हें इन शास्त्रीय प्रमाणो को 
देखकर दूर कर देना चाहिये । 

निष्चय सस्यवत्व, चारित्र मोहतीय का क्षय हो जाने पर बारहवें 
भादि गुणस्थानो में होता है, उससे पहले राग-श्रवस्या मे वह नही होता । 


तभी तो 


क्षायिक सम्यन्दृष्टि भी श्रेणिक राजा ने राग-उदय से शारीरिक 
पीडा से बचने के लिए आत्म-हत्या करके अपना प्राणान्त किया । 


बतध का कारण 


जिस प्रकार तत्वाय॑ सूत्र के छठे अध्याय के २१ वें सूत्र सस्यवक्‍त्व 
च' भें सम्यरदर्शन को देवायु के आस्रव का कारण वतलाया है भोर 
नौवें अध्याय के ४५ वें सूत्र 'सम्यग्हष्टि-अ्।वक' आदि में सम्यग्दशंन 
को निजंरा का कारण बतलाया है उसी प्रकार तत्वार्थ सूत्र के नौवें 
अध्याय में जहा व्यवहार चारित्र--समिति आदि से कमं-सवर होता 
बतलाया है, उसी तत्वाथंसूत्र फे छठे अध्याय मे अणशुन्नत महाब्रत को 
थुण्य कम स्त्रव का भी कारण कहा है । इसका अभिपष्राय यह है कि-- 


व्यवहार (सराग) सम्यक्त्व और व्यवहार (सराग) चारित्र के 
हो जाने पर सम्यक्‍त्व तथा चारित्र के साथ राग-परिणाम भी होते हैं ' 
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परिशिष्ट 


भा० दि० जैन शास्त्रि परिषद्‌ के प्रस्ताव के अन्तर्गत “नियति- 
वाद, फार्य-सिद्धि मे निमित्त कारण की अकिचित्करता,व्यवहार चारित्र 
की त्याज्यता, व्यवहारनय की अरसत्याथंता, केवल ज्ञानावरण कर्म के 
क्षय से केवल ज्ञान का उदय न मामना इन सोनगढ सिद्धान्त के मान्य 
पाँच विषयो के समर्थन में श्री प० वशीघर जी कलकत्ता ने अपने 
ट्रैक्ट में कुछ नही लिखा | इन विपयो का समर्थन यह लिखकर छोड 
दिया है, कि इन विषयो पर प्रस्ताव में कुछ माघार नही बताया गया ॥ 
सभवतः “अमृूल्यदान-क्रयी' न्याय के अनुसार श्री प० वशीवर जी ने 
यह सरल साधन अपनाया है । क्योकि प्रस्ताव की उल्लिखित ये पाचों 
बातें सोनगढ सिद्धात मे प्रख्यात हैं । अस्तु । 


इन पाँची बातो पर भी यहा सक्षप से प्रकाश डालना भावश्यक 
है, जिसमे पाठक उनसे भी परिचित हो जावें। 


नियतिवाद 

श्री कहान थी स्वामी ने अपनी “वस्तु विज्ञानसार' पुस्तक के पृष्ठ ४६ 
पर नियतिवाद का पोषण किया है । बाद में इस नियतिवाद का नाम 
उन्होने 'क़मबद्धपर्याय' रकक्‍खा है । यह नियतिवाद एकान्त का सिद्धान्त 
जैन-आगम के प्रतिकूल है । श्री कहान जी स्वामी ने सर्वेज्ञ के ज्ञान की 
दुह्ई देकर जो समस्त पदार्थों की नियत पर्यायों का नियत-क़म रूप 
एकान्त बनाया है वह सर्वेज्ष की वाणी से भी गलत है और जीव 
पुद्गलो की अनिश्चित अक्रमिक पर्यायो से भी गलत सिद्ध होता है। 
प्रथम ही सक्ष प से शास्त्रीय आाघार से इस विषय पर प्रकाश डाला 
जाता है ।-- 

१--गोम्मठसार कर्मकाण्ड गाथा ८८२ में तथा पच-सम्रह आदि 


आएं ग्रन्थों में नियतिवाद को एकान्त सिथ्यात्व माना गया है। गोम्पट 
सार कमंकाण्ड में लिखा है-- ४ 
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जत्त जदा जेण जहा जप्त य णियमेण होदि तत्तु तदा। 

तैण तहा दस्प हुवे इदि वादों णियदिवादो; ढु ॥एछड२॥०- 

अर्थ--जो जिस समय जैसे जिसके नियम से होना है, वह उस 
समय उससे वैसे उसके होता है, ऐसा नियम से सब्र वस्तुओं का मानना” 
तियतिवाद एकान्त मिथ्यात्व है । 


२- भी कुन्दकुन्द आचाये ने पंचास्तिकाय सें लिखा है-- 

जीवो सहावणियदों अखियदगुणपज्जम्रोध परसमओ । 

जदि कुणदि सगं समय॑ पव्भस्सदि कम्मबंधादों ॥१५श॥ 

अर्थ--जीव अपने ज्ञानदर्शन रूप चैतन्य स्वभाव में नियत है। 
किन्तु अनादि काल से मोहनीय कर्मा के उदय से क्षण-क्षण में क्रोघ,- 
मान, माया, लोभ, राग, द्वप, भय, स्त्रीवेद, ,पुवेद आदि विभिन्‍न 
प्रकार मोही भावो के कारण प्रससय रूप अनियत ग्रुण पर्याय 
बाला बना हुआ है । यदि वह मोही भावों से अलग होकर स्वसमय” 
बन जाता है तो कम बन्धन से छूट जाता है। 

इस गाथा में आचार्य ने ससारी परसमय जीव को मोहनीय कर्म 
के उदय से 'अनियत गुण पर्याय वाला कहा है । 

३--श्री अमृतचन्द्र सूरि में प्रवचनसार ग्रन्थ के अन्त में चरणानु- 
योग सूचक चूलिका मे २६ वी २७ वी नियतिनय तथा अनियत्ति नये 
द्वारा बात्मा का निरूपण किया है--- 


नियतियेव नियमितौष्ण्यवन्हिवन्तियतस्वभावभासि १२६। 

अनियतिनयेतव नियत्यनियमितौष्ण्यपानीयवदनियतस्व- 

भावभासि ॥२७॥१ 

अर्थ--आत्मा बग्नि की नियमित उष्णता के समान नियतिनय से” 
नियति-स्वभाववाला भासित हौता है ॥२६॥ जल की अनियत उष्णता 
के समान आत्मा अनियति नय से अनियत स्वभाव वाला प्रतिभासिता 
होता है ॥२७।। 
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४--तत्वाथे राजवारतिक प्रथम अध्याय सूच ३ के ६ वें वाततिक में 
“लिखा है--- 

कालानियमाच्च निजेरायाः । 

अर्थ--जीवो के कर्मों की निर्जरा होकर मुक्ति होने का समय 
“मियत नही है-- 

४-- श्री छुन्दकुन्द जात्तार्य ने भावपाहुड भे लिखा है-- 


विसवैयणरत्तवतसयभयसत्यग्गहणसंकिलेसारां । 
आहारुस्सासाणं रिरोहणा खिज्जए आऊ ॥२५॥ 
हिमजलणसलिलमुरुपरपव्वपतरुरुहणपडणभंगेहि । 
रसविज्जजोयधारण अण्णपसगेहि विविहेहि ॥२६ 
इस तिरिय मणयजम्मे सुइरं उद्वज्जिकण बहुवार । 
अवभिच्चुमहादुबख तिब्व पत्तोसि त॑ हित्त तरछआ। 
अर्थ--विषभक्षण, रक्तक्षय, भय, शस्त्रधात, सकक्‍लेद, आहार-निरोध 
(भूख), श्वास-निरोध (सास घुट जाना) हो जाने से आयु असमय मे 
समाप्त हो जाती है। तथा हे मित्र ! तूने वर्फ मे गलने, अग्नि मे जलने, 
पानी में डूबने, पर्वेत से तथा ऊ चे वृक्ष से गिर पडने से धारीर भग 
हो जाने के कारण, पारे आदि धात॑क रसायन से एवं समाधि लगाने 
आदि अन्य कारणो से इस मनुष्य भव में तथा तियंडच भव मे उत्पस्त 
होकर अनेक बार अकालमरण का तीज दुख पाया है । 


६--श्री उप्रास्वामी आचाये ने तत्वार्थत्त्न अध्याय दो मे 
“लिखा है-- 


ओपपादिकचरमोत्तमदेहा तख्येयवर्षायुषो5्नपवर्त्ययुषः ॥५३॥ 


अर्थ-- देव, नारकी, उत्तम चरम-शरीरी मनुष्य, भोगभूमिज पृथु, 
स्मनुष्य पूण आयु भोगने वाले होते हैं। इसी से यह भी सिद्ध हो जाता 
नहै कि शेष जीवो का अकालन्मरण भी हो सकता है। 
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सारांश यह है कि कर्मं-भूमिज पशु पक्षी कीड़े मकोड़े- आदि तथा” 
मनुष्यों का अकालमरण भी होता है । न्‍ से 

इस सूत्र की टीका रूप इलोकवातिक, सर्वर्थ सिद्धि, भ्रादि ग्रन्थों में” 
ब्रकाल मरण की पुष्टि की गई है । 


७--गोम्मटसार कर्म काण्ड मे अकाल मरण (कदलीघात मरण) का 
विधान है-- 


विप्रवेषणरत्तक्वधभयसत्यग्ग्रहूणसंकिलेसाणं । 
उत्पाप्ताहाराण णिरोहदो छिज्जदे आऊ ॥॥५७॥ 


अर्थ --विष खा लेने से, असह्य पीडा से, रक्त-क्षय हो जाने से, . 
महान भय से, शस्त्रचात से, भारी सक्लेश से, सांस घुट जाने से, . 
भोजन पानी न मिलने से आयु असमय में समाप्त हो जाती है । 

८--भोम्पटसार कम काण्ड में कर्म की १० दशा वतलाई हैं-- 

बंधुदकहुफरणं. संकममोकद्दुदीरणा सत्त' । 

बदयुवसामणिधत्ती णिक्नाइणा होदि पडिययडी ॥४३७॥ 

अथं--वन्धच उत्ृर्षण (स्थिति अनुभाग का बढ़ना) सक्तरमण 
(बाँधी हुई कर्म प्रकृति का बदद्य जाना), अपकर्षण (बाँधी हुईं स्थिति 
अनु धार का घट जाना), उदीरणा (समय से पहले कर्म का उदय में 
आना), सत्व, उदय, उपशान्त, निधत्ति (जिसकी उदीरणा संक्रमण 
न हो सके), निकाचित (जिस कम की उदीरणा, उत्कर्षण, अपकर्षण, 
सक्रमण न हो सके) ये फर्म की दश दक्षाएँ होती है। 

इनमें से उत्कर्षण, अपकर्षण, सक्रमण और उदीरणा के अनुसार 
वाँधा हुआ कर्म जेसे का तेसा फलदायक नहीं रहता, उसकी दशा 
धनियत रहती है। याती--कभी कमें की स्थिति अनुभाग घट जाता है 
कभी बढ जाता है, कभी साता, असाता आदि कर्म बदल जाते हैं, कभी “ 
उनका उदय यथासमय से पहले आ जाता है । प्रकालमरण भी आयु: 
कम की समय से पहले उदीरणा के अनुसार होता है। 
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६. श्री अकलद्धुदेव ने तत्वार्थ राजवाततिक ग्रन्थ के द्वितीय अध्याय 
सक्के अन्त में अकालमरण की पुष्टि करते हुए लिखा है-- 

अप्राप्तकालस्य मरणानृपलब्घेरपवर्ताभाव इति चेत्‌ न, 

दृष्टत्वादाम्रफलादिवतू ॥१०॥ 

यथा अवधारितपाकफछालात्‌ प्राकत सोपायोपक्रमे सत्या- 

अफलादीनां हृष्ट पाकस्तथा परिच्छिन्नमरणकालात्‌ 

प्रागुदीरणाप्रत्यय आयुषों भवत्यपचतें. । 

अर्थ --शका-समय (मायु समाण्ति) से पहले मरण नहीं होता है ? 

उत्तर--सर्वेथा ऐसी बात नही है। समय से पहले (आयु समाप्त 
“होने से पहले) भी जीवो का मरण होता देखा जाता है | जैसे कि समय 
से पहले आम का पकना देखा जाता है । जिस प्रकार आम का फल पेड़ 
से तोडकर समय से पहले पयाल कागज भूस आदि में रखकर पका 
लिया जाता है उसी प्रकार आयु की मर्यादा से पहले शस्त्रधात, विप- 
भक्षण, दुर्घटना आदि कारणो से आयु कम की उदीरणा होने (निद्िचत 
समय से पहले उदय मे भा जाने) से भायु का अपवर्त (कम होना) 
होता है । यानी--स्थिति पूर्ण होने से पहले मरण हो जाता है । 


आयुवेदसामर्ध्याच्च ।११ यथाष्टाज्ायुर्वेदविद सिषक्‌ प्रयोगे 
अतिनिपुणोी यथाकालवाताश्य दयात्प्राकू वमनविरेचनादिना 
मचुदीणंमेव इलेष्मादि निराक्रोति, अकालसृत्युन्युदासार्थ 
रसायन घोपदिदति, अन्यथा रसायनोपदेशस्य वैयश्येंस्‌ । न 
चादोस्ति । अत श्रायुवेदर्सामर्थ्यादस्त्यकालसृत्यु. । 

अर्थ---आ्रायुवेंद (वेद्यक, डाक्टरी) की सामथ्यं से भी श्काल-मृत्यु 
की सिद्धि होती है। जैसे वेद्यक विषय में अत्यन्त चतुर वैद्य यथासमय 
प्रगट होने वाले शरीर में वात आदि विकार से पहले ही भौषधि से वमत 
(उल्टी) तथा विरेचन (टट्टी) द्वारा कफ को विकाल देता हैं । तथा 
अकालमृत्यु से बचाने के लिए ओषधि का प्रयोग करना बतलाता है । 
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थदि किसी मनुष्य, पशु पक्षी का अकाल मरण न होता हो तो औषधि 
का प्रयोग करना, शल्य-चिकित्सा (चीर-फाड आपरेक्षन) आदि सब 
उपाय करना व्यर्थ है। इस कारण आयुर्वेद (वद्यक, डाक्टरी) की 
सामथ्यं से भी अकालमुत्य की सिद्धि होती है । 


इत्यादि अनेक आगम-प्रमाणों द्वारा अकालमरण, तथा ससारी जीवो 
और पुदूगलों की विभिन्‍न कारणों से नियत तथा अनियत पर्यायो का 
होना सिद्ध होता है। 


सर्वज्ञ त्रिलोकवर्ती समस्त पदार्थो' की त्रिकालीन पर्याथों को जानता 
है। अपने अपने उपादान कारण तथा निमित कारणो से जैसी नियत 
या अनियत (क्रमबद्ध या अक्रमिक) पर्यायें होती हैं उनको वह उसी 
नियत या अनियत क्रम से जानता है । जैसा वह जानता है वेसा ही 
उसने ससारी जीवों को अपनी दिव्यवाणी द्वारा बतलाया है । 


यदि सर्वज्ञ भगवान सब पर्यायों को नियति रूप से जानते तो वे 
नियतिवाद को मिथ्यात्व न कहते । 

अतः उपयु क्त प्रमाणो से जो अकालमरण आदि अनियत पर्यायों के 
विधान के विषय मे आप ग्रन्थो मे लिखा है, वह सर्वेज्ष की वाणी के 
अनुसार ही लिखा है, अपनी कपोल-कल्पित बात नही लिखी । इसलिये 
सोनगढ़ के नेताओ को शर्वज्ञ वीवराय देव (सर्वज्ञ भगवान), जिनवाणी 
(गोम्मटसार, तत्वार्थयूत्र, राजवातिक आदि ग्रन्थ) और सदगुरुओं 
(श्री कुन्दकुन्द आदि अन्थकार आचार्यो) पर श्रद्धा प्रगट करके एकान्त 
मिध्यात्वकूप नियतिवाद सिद्धान्त छोड़ देवा चाहिये । 


विज्ञान के आविष्कार 


भाजकल के वैज्ञानिक श्लाविष्कार भी क्रमबद्ध-पर्याय की मान्यता 
फो आालसी निठल्ले व्यक्तियों का नि.सार सिद्धान्त प्रमाणित करते हैं । 


टीन, इलस्युनियम, रैडियम झ्ादि घातुओ की उत्पत्ति, सीमैन्ट, 
स्टेनलेस स्टील का सिश्चित उत्पादन, प्लास्टिक, सैल्युलाइड का 
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निर्माण, कांच के रेशो से चस्त्र-निर्माण, परमाणु द्वारा विजली बनाना 
विध्वसक बम बनाना, बिजली, टेलोफोन, बेतार का तार, रेडियो, 
टेलिविजन, क्तरिम हृदय, प्लास्टिक की हड्डी आदि अगणित पदार्थ 
ऐसे वन रहे हैं जिनकी पहले कोई क्रमवद्धपर्याय थी ही नहीं ॥ 

रूस परमाणु वम की मार से अपने यहाँ की नदियों के प्रवाह की 
दिशा वदल देने की तंयारी में है जिससे समस्त यूरोप का शीत वाता- 
वरण भारत-सरीखा शीत-उण्ण हो जायगा | परमाणु वम के विस्फो्टों 
ने जलवर्षा को फ्तिना विकृत कर दिया, यह वात सव के सामने है। 

कृतन्रिस गर्भाधान 

पशुओं की नस्ल सुधारने के लिए आजकल कृत्रिम गर्भाधान की 
भी पद्धति चल पडी है । जिस देश मे अधिक दूध देने वाली गारये 
उत्पन्न होती हैं वहां के साँडों का वीये काँच की ट्यूब (वैज्ञानिक 
काँच की नली) में लेकर सैकडो हजारो मील दूरवर्ती देशो में भेज देते 
हैँ । पिचकारी से उसे गायों के गर्भाशय मे पहुचा दिया जाता है जिससे 
वहू गाय गर्भवती होकर छसी नस्ल का बछडान्वछडी उत्पन्न 
करती है । 

दिल्ली की पशु प्रदर्शिनी मे ऐसी अनेक भारतीय गायो के बछडी- 
वछरे लाये गये थे जो यहाँ से ५००० मील दूर रहने वाले अमरीका 
ऊ साँडो के (काँच की नली मे लाये गये) वीये से उत्पन्न हुए थे । 

विदेशों मे स्थियो पर भी इस तरह के कृत्रिस गर्भाधान के प्रयोग 
हुए हैं । अमरीका निवासी एक मनुष्य के वीयें को काच की नलीं में 
भारत में लाया गया, उससे एक भारतीय महिला को गर्भाघान कराया 
गया । 

इस तरह यह कृत्रिम गर्भाघान भी अक्रम-पर्याम का वैज्ञानिक 


अंयोग है । 
अच्धों के नेत्र 


अब तक अस्धे स्त्री पुरुष जन्म भर अन्धे ही बने रहते थे। उनका 


$3 


जीवन उनका लगने तथा उनके पेरिर के लिपे, समाज और देश के 
लिपे भाररूप परावीन माना जाता रहा है। 


अब वैज्ञानिकों ने मृतक स्त्री पुरुषों की आँखें निकान कर उनको 
अच्घे स्त्री पुरुषों को आशो में लगाने की प्रक्रिया का आविष्कार किया 
हैं । इस तरह अच्धे स्त्री पुरुष अन्य व्यक्तियों की तरह अपनी उन लगाई 
गईं आँखों द्वारा देखने लगते है । हु 


इसके लिये मंरणोन्मुख व्यक्तियों को प्रेरणा करने की पद्धति चल 
पड़ी है कि मरने के पश्चात्‌ वे अपनी माँखों का दान श्रन्घों की माँ 
ठीक़ करने के लिये कर दें । 


वधिर (बहरे) स्त्री पुरुषों के कान ठोक कर देने का भी वैज्ञानिक 
आविष्कार हुआ है । 


ने 


२० वर्ष पहले एक सेनिक अधिकारी का हाथ कट गया था, गत 
वर्ष अन्य मृतक मनुष्य का हाथ काठ कर उस सेनिक के हाथ मे जो” ' 
दिया, अब वह उप्तम्ते समी काम ठीक करता है, । 


इप तरह वैज्ञानिफ्तर आविष्कारो ने अन्चे बहरे पुरुषों की ऋ्रमवबद्ध-- 
पर्याय को छिल्त मिन्‍त्र कर डालने की चुनौती दी है । 


इत्यादि अनेक आध्यात्मिक, शास्त्रीय, लौकिक तथा वैज्ञानिक 
प्रमाणों से क्मबद्ध पर्याय का एकान्त सिद्धान्त असत्य सिद्ध होता है | 


भोगोलिक क्रम-भड्ठ 


प्राकृतिक दुर्घटनाओं --भूकम्प, ज्वालामुखी पर्वेतों का विनाशकारी 
विस्फोट, उनसे लावा निकल बहना तथा समुद्री भारी तुफान आदि--सें 
अनेक भौगोलिक परिवर्तन हो जाते हैं । जसे कि १६ वी शताब्दीमें इटली '' 
का एक लाख मनुष्यों की जनसख्या वाला परम्पियाई नामक नगर! 
विसुविएस नामक ज्वालामुखी पर्वत के विस्फोट से प्रचुर मात्रा में 
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(लिकली हुई राख से इस तरह दव गया था कि तीन सो वर्ष तक ' उसके 
चिन्ह का भी पता न लगा। अर] 


काले समुद्र की तृफानी लहरो ने अपने तटवर्ती एक रूसी नगर 
को लगभग २०० वर्ष पहले समुद्र में ड्वा दिया था जिससे समुद्र के 
भीतर समूचे मकान भव भी मिल रहे हैं। 
इसके सिवाय आाघुनिक अमरीकन इन्जीनियरो ने भी पनामा नहर 
बनाकर बतठलान्तक तथा प्रशान्त महासागर को भौर स्वेज नहर द्वारा 
भूमध्यसागर तथा अरब सागर को मिला दिया है| अमेरिका ने अपने 
यहां एक कृत्रिम समुद्र बताया है । भारत सरकार ने भाखडा वांध से 
सतलुज नदी का प्रवाह बीच में ही समाप्त कर दिया है ॥ 
इत्यादि अनेक भौगोलिक परिवतंन क्रमबद्ध-पर्याय का जीता 
जागता खण्डन कर रहे हैं। साराश यह है कि प्रत्येक कार्य उपादान 
-कारण तथा अन्तरग वहिरग निमित्त कारणो के मिलने पर ही होता 
है। निमित्तकारण जहां क्रमसे मिलतेजाते हैं वहा पर्याय ऋमसे होती है, 
जहाँ निमित्त कारण अक्रम हि मिलते हैं वह्ता पर्याय अक्रम से होती 
है । अशुद्ध पदार्थों की पर्यायों में न तो सर्वेथा क्रम ही होता है और 
न सर्वेथा अक्रम होता है । 


नियत अनियतवाद पर अभिमत 
(डा० श्री प० महेन्द्रकुमारजी न्यायाचाये, ने तत्वाथंवृत्ति की 
नअस्तावना में इप विषय पर अपना अभिमत प्रगट किया है, उस्तका 
कुछ अश यहाँ देते हैं ।) 
विपनाइतिपत्ववाद--जैन दृष्टि सै द्रव्यगत शक्तियाँ नियत हैं 
पर उनके- प्रतिक्षण के 7 परिणमन अनिवाय होकर भी अनियत हैं | 
शएक द्रव्य की उस समय-की योग्यता से जितले प्रकार के- परिरामन , 
हो-सकते हैं उनमें से कोई भी परिणमन, जिसके निमित्त और अनुकूल” 
सामग्री मिल जायगी, हो जायगा | तात्पयं यह है कि प्रत्येक ब्रध्य की” 
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शक्तियाँ तथा उनसे होने वाले परिणमनों की जाति सुनिश्चित है। 
कभी भी पुदूगल के परिणमन जीव में तथा जीव के परिणमन पुद्गल 
में नही हो सकते । पर प्रतिसमय कैसा परिणमन होगा, यह अनियत 
है। जिस समय जो शक्ति विकसित होगी तथा अनुकूल निमित्त मिल 
जाग्गा उसके बाद वैत्ता परिणमन हो जायगा । अतः नियतत्व और 
अनियतत्व दोनो धर्म सापेक्ष हैं, अपेक्षा भेद से सम्भव हैं। 

जीव द्रव्य और पुद्गल द्रव्य को ही खेल यह हृश्य जगत है। इनकी 
अपनी द्रव्य-ाक्तियाँ नियत हैं । ससार में किसी की शक्ति नहीं जो 
दरब्य-शक्तियों में से एक को भी कमर कर सके या एक को 
बढा सक्रे । इनका आविर्भाव और तिरोभाव पर्याय के 
कारण होता रहता है । जैसे मिट्टी पर्याय को प्राप्त पुदु्गल से तेल 

“नहीं निकल सकता, वह सोना नहीं बन सकती, यद्यपि तेल भौर 
सोना भी पुदुगल ही बनता है, क्योकि मिट्टी पर्याय वाले पुद्गलों 
की यह योग्यता तिरोभूत है, उपमें घट भश्रादि बनने की, अकुर को 
उत्पन्न करने की, बतंनों के शुद्ध करने की, प्राकृतिक चिकित्सा में 
उपयोग आने की आदि पचासो पर्याय-योग्यताएँ विद्यमान हैं। जिसकी 
सामग्री मिलेगी, अगले क्षण में वही पर्याय उत्पन्न होगी। रेत भी 
सुद्गल है पर इस पर्याय में घड़ा बनने की योग्यता तिरोभुत है, अप्रकट 
है, उसमें सीपेट के साथ मिलकर दीवाल पर पुष्ट लेप करने की 
योग्यता प्रकट है, वह कांच वन सकती है या वही पर लिखी जाने 
वाली काली स्याही का शोषण कर सकती है । मिट्टी पर्याय में ये 
योग्यताएँ अप्रकट है । तात्र्य यह कि :--- 

(१) प्रत्येक द्रव्य की सुलद्रव्यशक्तियाँ नियत हैं उनकी संख्या में 
न्यूनाघिकता कोई नही कर सकता । पर्याय के अनुसार कुछ शक्तियाँ 
प्रकट रहती हैं भोर कुछ अप्रकट | इन्हें पर्याय-योग्यता कहते हैं। 
(२) यह नियत है कि चेतन का अचेतनरूप से तथा अचेतन का चेतन 
खप से परिणमन नही हो सकना। (३) यह भी नियत है कि एक 
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चेतन या अचेतन द्रव्य का दूसरे सजातीय चेतन या अचेतन द्रव्य रूए 
से परिणमन नही हो सकता। (४) यह भी नियत है कि दो चेतन 
मिल कर एक सयुकत सहृदा पर्याय उत्पन्न नहीं कर सकते जैसे कि 
अचेतन परमाणु मिल कर अपनी सयुक्त सहृष् घट पर्याय उत्पन्न कर 
लेते हैं। (५) यह भी नियत है कि द्रव्य मे उस समय जितनी पर्याय- 
योग्यताएँ हैं उनमे जिसके अनुकूल निमित्त मिलेंगे वही परिणमन 
भागे होगा, शेष योग्यताएँ केवल संदुभाव मे रहेगी । (६) यह भी 
नियत है कि प्रत्येक द्रव्य का कोई न कोई परिणमन अगले क्षण मे 
अवश्य होगा । यह परिणमन द्रव्यगत पमुल-योग्यताओो और पर्यायगतत 
प्रकट योग्यताओ की सीमा के भीतर ही होगा, बाहर कदापि नही । 
(७) यह भी नियत है कि निर्भित्त उपादान द्रव्य की योग्यता का ही 
विकास करता है उसमे नूतन सर्वेधा असदभूत परिणमन उपस्थित 
नही कर सकता । (८) यह भी नियत है कि प्रत्येक द्रव्म अपने-अपने 
परिणमन का उपादान होता है। उत्त समय की पर्याय-योग्यत्ता रूप 
उपादान शक्ति की सीमा के बाहिर का कोई परिणमत निमित्त नही: 
ला सकता । परन्तु-- 

(१) यही एक बात अनियत है कि “झप्तुक समय सें अघुक 
परिणमन ही होगा।* मिट्टी की पिंड पर्याय मे घडा सकोरा सुराही 
दीपक आदि अनेक पर्यायो के प्रकटाने की योग्यता है। कुम्हार की 
इच्छा ओर क्रिया आदि का निमित्त मिलने पर उनमे से जिसकी 
अनुकूलता होगी वह पर्याय अगले क्षण में उत्पन्न हो जायगी | यह 
कहना कि “उस समय मिट्टी की यही पर्याय होनी थी, उनका मेल 
भी सद्भाव रूप से होना था, पानी की यही पर्याय होनी थी! द्वव्य' 
जोर पर्यायगत योग्यता के अज्ञान का फल है । 

नियतवाद नहीं--जो होना होगा वह होगा ही, हमारा ठुछ 
भी पुरुषार्थ नही है, इस प्रकार के निष्क़िय नियतिवाद के विचार 
जैनतत्त्व-स्थिति के प्रतिकल हैं । जो द्रव्यगत शक्तियां नियत हैं उतरी 
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ध्ल हा 35 3 के पक 

हमारा कोई पुरुषार्थ नही, हमारा पुरुषार्थ तो कोयले की हीरा पर्याय 
के विकास कराने में है। यदि कोयले के लिए उसको हीराप्याव के 
विकास के लिये आवश्यक सामग्री न मिले तो वह जलकर भस्म बनेगा 
या फिर खानि में ही पड़े-पड़े समाप्त हो जायगा। इसका यह बर्थ 
नही है कि जिसमें उपादान दाक्ति नहीं है उसका परिणमन भी 
निमित्त से हो सकता है, या निमित्त में यह शक्ति है जो निरुपादान 
को परिणमन करा सके । 


नियतिवाद-हलछ्किविष--एक वार “ईदवरवाद' के विरुद्ध -छात्रो 
ने एक प्रहसन खेला था । उसमे एक ईश्वरवादी राजा था, जिसे यह 
विश्वास था कि ईदवर ने समस्त दुनिया के पदार्थों का कार्य “क्रम 
निश्चित कर दिया है प्रत्येक पदार्थ की 'अमुक समय में यह दशा 
होगी इसके वाद यहू, सव सुनिश्चित है । कोई अकार्य होता तो राजा 
सदा यह कहता था कि--हम क्य्य कर सकते हैं? ईश्वर के नियति- 
चक्र में हमारा हस्त क्षेप उचित नही “ईव्वर की मर्जी ।” एक वार 
कुछ गुण्डों ने राजा के सामने ही रानी का अपहरण किया । जब रानी 
से रक्षार्थ चिल्लाहट शुरू की और राजा को क्रोध आया 
तब गुण्डों के सरदार ने जोर से कह्ा--'ईश्वर की मर्जी” राजा के 
हाथ ढीले पदते हैं और वे गुण्डे रानी को उसके सामने ही उठा ले 
जाते हैं। गुण्डा रानी को भी समझाते हैं कि “ईदवर की मर्जी यही थी 
रानी भी विधिविधान मे अटल विश्वास रखती थी और उन्हे आत्म* 
सम्रउ॑ण कर देती है । राज्य में अव्यवस्था फैलती है और परचक्र का 
आक्रमण होता है और राजा की छाती में दुश्मन की जो तलवार 
चुनती है वह यी “ईब्वर को मर्जी इस जहरीले विश्वास-विष से 
वुझी हुई था और जिसे राजा ने विधि-विधान मान कर ही स्वीकार 
किया था। राजा और रानी गुण्डों औौर झत्रुश्नों के आक्रमण के समय 
४ईदवर की मर्जी” “विधि का विधान इन्ही ईइ्वरास्त्रो का प्रयोग 
करते थे । पर न मालूम उप्त प्मय ईश्वर कया कर रहा था ? ईश्वर 
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भी क्या करता ? गुण्डे और शत्रुओं का कार्य-क्रम भी उसी ने बनावा 
था भौर वे भी ईदवर की मर्जी! और 'विधिविधान' की दुह्ाई दे 'हे 
थे। इस ईदवरवाद में इतनी गु जाइश तो थी कि यदि ईइवर चाहता तो 
अपने विधान में कुछ परिवर्तन कर देता । आज श्री कान जी .स्वामी 
भी वस्तु विज्ञानसार' पुस्तक को पलटते समय उस -प्रहसन बी 
याद आा गई ओर ज्ञात हुआ कि यह नियतिवाद का कालकूट “ईइवर- 
वाद! से भी भयकर है । ईश्वरवाद में इतना अवकाश है-कि यदि 
ईदवर की भक्ति की जाय या सत्कार्य क्रिया जाय तो ईदवर के विधान 
में हेरफेर हो जाती है । ईश्वर भी हमारे सत्कर्म और दुष्कर्मों के मनुसार 
ही फल का विधान करता है, पर यह नियतिवाद अभेय्य है । आइचर्य 
तो यह है कि इसे “अनन्त पुरुषा्थं” का नाम दिया जाता है । यह काल- 
कूट कुन्दकुन्द, अध्यात्म, सर्वेश्, सभ्यग्दर्शन और घम की शवकर में 
लपेट कर दिया जा रहा है । ईश्वरवादी साँप के जहर का एक उपाय 
(ईश्वर) तो है पर इस नियतिवादी कालकूट का इस भीपण दृष्टि- 

विष का कोई उपाय नही; क्योकि हर एक द्रव्य की हर समय की. 
पर्याय नियत है । 


मर्मान्‍न्त वेदना तो तब होती है जब इस मिथ्या एकात विष को 
अनेकान्त अमृत के नाम से कोमलमति नई पीढी को पिला कर उन्हें 
अनन्त पुरुषार्थी कहकर सदा के लिए पुरुषार्था से विमुख किया जा रहा 
है । 

पुण्य और पाप क्यों ?--जव प्रत्येक जीव का प्रति समय का 
कार्यक्रम निदिचत है, अर्थात्‌ परकर्तृ त्व तो है ही नही, साथ ही स्व- 
कतृ त्व भी नही है, तव क्या पुण्य और क्या पाप ? किसी मुसलमान ने 
देव प्रतिमा तोडी, तो जब मुसलमान को उस समय प्रतिश को तोडना 
ही था, प्रतिमा को उस समय टुटना ही था, सब कुछ नियत था तो 
विचारे मुसलमान का क्या अपराध ? वह्‌॒ तो नियत्ति-चक़ का दास 
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कि 


था। एक याज्ञिकर ब्राह्मण बकरे की वलि चढाता है तो क्यो उसे ट्िसकः 
कहा जाय--देवी की ऐपी ही पेर्याय होनी थी, बकरे के गले को 
कटना ही था, छूरे को उसकी गर्दन के भीतर घुसना ही था, ब्राह्मण 
के मुह में मांस जाना ही था, वेद में ऐसा ही लिखा जाना था ।॥ इस 
तरह पूर्वंनिश्चित योजनानुसार जब घटनाएँ घट रही हैं तो उस विचारे 
को क्‍यों ह॒त्यारा कहा जाय ? ह॒त्याकाण्ड रूपी घटना अनेक द्रव्यों के 
सुनिश्चित परिणमन का फल है। जिस प्रकार ब्राह्मण के छूरे का 
परिणमन बकरे के गले के भीतर घुसने का नियत था उठी प्रकार बहकरे 
के गले का परिणमन भी अपने भीतर छुरा घुसवाने का निश्चित था| 
जब इन दोनों नियत घटनाओं का परिणाम बकरे का बलिदान है तो 
इसमे क्‍यों ब्राह्मण को हत्यारा कहा जाय किसी स्त्री का शील श्रष्ट 
करने वाला व्यक्ति क्यों दुराचारी गुण्डा कहा जाय ? स्त्री का परि- 
णमन ऐसा ही होना था और पुरुष का भी ऐसा ही, दोनो के नियत 
परिणमनों का नियत मेलरूप दुराचार भी नियत ही था फिर उसे 
गुण्डा और दुराचारी क्यो कहा जाय ? इस तरह इस श्रोत्र-विषरूप 
(जिसके सुनने से ही पुरुषा्थ -हीनता का नज्ा आता है) तियतिवाद मे 
जब अपने भावो का भो कत्‌ त्व नही है अर्थात्‌ ये भाव चुनिश्चित हैं. तो 
पुण्य-पाप हिंसा-अहिसा, सदाचार-दुराचार, सम्यस्द्गन और भिश्या- 
दशन क्या ? 

गोडसे ह॒त्यारा क्यों ?-..यदि प्रत्येक द्रव्य का प्रति समय का 
परिणमन नियत है, भले ही वह हमे न मालुम हो, तो किसी कार्य को 
पुण्य और किसी काये को पाप क्‍यों कहा जाय ? नाथूराम गोडसे ने 
महात्मा जी को गोली मारी, तो क्यो नाथूराम को ह॒त्यारा कहा जाय ? 
ताथूराम का उस समय वसा ही परिणमन होना था और गोली का 
भर पिस्तोल का भी वैसा ही परिणमन निरिचत था। अर्थात्‌ हत्या 
नाथूराम, महात्मा जी, पिस्तौल और गोली आदि अनेक पदार्थों के 
नियत कार्यक्रम का परिणाम है। इस घटना से सम्बद्ध सभी पदार्थों के 
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'परिणमन नियत थे । भौर उस सम्मिलित नियति का , परिणाम -हत्या 
है। यदि यह कहा जाता. है दिः नाथुराम महात्माजी के प्राशवियोगरूप 
परिणमन मे निमित्त हुआ है, अत अपराधी है तो महात्माजी को 
नाथूराम के गोली चलाने मे निमित्त होने पर क्यो न॑ अपराधी ठहराया 
जाय ? जिस प्रकार महात्माजी का यह परिणमन निद्दिचत था. उसी 
अकार नाथुराम का भी । दोनो नियतिचक़ के सामने समान रूप से 
दास थे। सो यदि नियतिदास नाथूराम हत्या का निमित्त होने से दोषी 
है, तो महात्माजी नाथूराम की गोली चलाने रूप पर्याय में निर्मित्त 
होने से दोषी क्यो नही ? इन्हे जाने दीजिए, हम तो यह कहते हैं कि--- 
पिस्तौल से गोली निकलनी थी और ग्रोली को गाघी जी की छात्ती में 
घुसना था इसलिए नाथूराम और महात्माजी की उपस्थिति हुई । नाथू- 
राम तो गोली और पिस्तौल के उस अ्रवश्यम्भावी परिणमन का एक 
निमित्त था जो नियतिचक्र के कारण वहा पहुँच गया । जिनकी नियति 
का परिणाम हत्या नाम की घटता है। वे सव पदार्थ समान रूप से 
नियतिचक् से प्रेरित होकर उस घदना में अपने अपने नियत भवितव्य 
के कारण उपस्थित हैं । अब उनमें से क्यो मात्र नाथुराम को पकड़ा जाता 
? है ? बल्कि हम सब को उस दिन ऐसी खबर सुननी थी बोर श्री 
आत्माचरण को जज बनना था इसलिए वह सब हुआ । अतः हम सब 
'को और आत्माच रण को ही पकडना चाहिए। अत्त: इस नियतिवाद मे 
न कोई पुण्य है न पाप, न सदाचार न दुराचार । जब करत त्व ही नहीं 
तब क्‍या सदाचार क्‍या दुराचार ? नाथूराम गोडसे को नियतिवाद के 
भाधार पर ही अपना बचाव करना चाहिए था, और सीधा भात्माचरण 
के ऊपर दृटना चाहिए था कि चू कि तुम्हे हमारे मुकदमे का जज हू ना 
था इसलिये इतना बडा नियतिचक़ चला और हम सव उसमे फसे । 
यदि सब चेतनो को छूटाना है तो पिस्तौल के भवितव्य को दोष देना 
चाहिए, न पिस्तोल का उस समय वैसा परिणमन होना होता, न वाह 
य डसे के हाथ मे आती और न गाँधीजी की छाती मे छिदती | सारा 
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दोष पिस्तौल के नियत परिणमन का है । तात्पर्य यह है कि इस 'निंगति< 
बाद में सब साफ है। व्यभिचार, चोरी, दगाबाजी ओर हत्यों आदि 
सब कुछ उन उन पदार्थों के नियत परिणमन के परिणाम * हैं, इसमें 
व्यक्ति विशेष का क्या दोष ?- अतः इस सत्‌-असतु-लोपक, प्रुरुषार्थ- 
विधातक नियतिवाद विष से रक्षा करनी चाहिए। क 


नियतिवाद में एक ही प्रधन एक ही ८त्तर-नियतिवाद में 
शक उत्तर हैं--'ऐसा ही होनां था, जो होना होगा सो होगा ही इसमे 
न कोई तक॑ है, व कोई पुरुषार्थ भ्ौर न कोई बुद्धि । वस्तुव्यवस्था में 
इस प्रकार के मृत-विचारों का क्या उपयोग ? जगतु में विज्ञानसम्मत 
कार्यकारण भाव है । जैसी उपादान योग्यत्ता झौर जो निम्ित्त होगे 
तदनुसार चेतन-अचेतन का परिणमन होता है। पुरुषार्थ निमित्त और 
अनुकूल सामग्री के जुटाने में है। एक अग्नि है, पुरुषार्थी यदि उसमे 
चन्दन का चुरा डाल देता है तो सुगन्धित घुआँ निकल कर कमरे को 
सुवासित कर देता है, यदि वाल आदि पढ़ते हैं तो दुर्गेन्धित धुओाँ 
उत्पन्न हो जाता हैं। यह कहना अत्यन्त भ्रान्त है कि चूरा को उसमे 
पड़ना था, पुरुष को उसमे डालना था, अग्नि को उसे ग्रहण करना ही 
था इसमें यदि कोई हेर-फेर करता है तो नियतिवादी का वही उत्तर 
कि “ऐसा ही होना था ।” मानो जगत के परिणमतो को ऐसा ही होना 
था, इस नियति-पिशाचिनी ने अपनी गोद में सभी कुछ ले रखा हो । 


नियतिवाद में स्वपुरुषार्थ भी नहीं-नियतिवाद मे अनन्त 
पुरुषार्थ की बात तो जाने दीजिये स्वपुरुषार्थ भी नही है। विचार तो 
कीजिये जब हमारा प्रत्येक क्षण का कार्यक्रम सुनिश्चित है भौर अनन्त 
काल का, उसमें हेर फेर का हमको भी अधिकार नही है तब हमारा 
पुरुष/थ कहाँ ? भोर कहाँ हमारा सम्यरदशेन ? हम तो एक महानियति 
चक्र के अश है ओर उसके परिचलन के अनुसार प्रतिक्षण चल रहे हैं । 
यदि हिंसा करते हैं तो नियत है, व्यभधिचार करते हैं तो नियत है, 
धोरी करते हैं तो नियत है, पापचिन्ता करते हैं तो नियत है । हमारा 
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पुरुषार्था कहाँ होगा ? कोई भी क्षण इस नियतिभूत की मौजूदगी 
से रहित नहीं है, जबकि हम साँस लेकर कुछ अपना भविष्य-निर्माण 
कर सर्क | के 

भविष्य-निर्माण कहां ” इस नियतिवाद में भविष्य-निर्माण की 
सारी योजनाएं हवा हैं। जिसे हम भविष्य कहते हैं वह भी नियतिचक्रः 
में सुनिश्चित है और होगा ही । जैन दृष्टि तो यह “कहती है कि-- 
श्तुममे उपादान-योग्यत्ता प्रति समय श्रच्छे ओर बुरे बनने की, सत्‌ तौर 
असत्‌ होने की है, जैसा पुरुषाथ -करोगे, जैसी सामग्री जुटाओंगे भच्छे. 
बुरे भविष्य का निर्याण स्वयं कर सकोगे ।“पर जब नियतिचक्र निर्माण 
करने की बात पर ही कुठाराधात करके उसे नियत या सुनिष्चित 
कहता हैं तव हम क्या पुरुपार्थ करे ? हमारा हमारे ही परिणमन पर 
अधिकार नहीं है क्योक्ति वह नियत है । प्रुरुषार्थ “भ्रष्टता का इससे 
व्यापक उपदेश इससे अधिक दूसरा नही हो सकता । इस “ नियतिचक्र मे 
सबका सब कुछ नियत है, उसमे अच्छा क्‍या ? बुरा क्या ? हिंसा बयां 
शहिसा क्या ? 


निमित्त कारण 

श्री कहान जी स्वामी अपनी पुस्तक वस्तु विज्ञानसार' के पृष्ठ ३३ 
पर लिखते हैं--- 

'परमार्थ से निभित्त फे बिना ही कार्य होता है। विकार रूप 
या शुद्ध रूप में जीव स्वय ही निज पर्याय में परिणमित होता 
है ओर उच्त परिणमन में निमित्त की तो वास्ति है। कम और 
आत्मा का सम्मिलित परिणम्न होकर विकार नहीं होता । एक 
वस्तु के परिणमन के समय पर-घल्तु की उपस्थिति हो तो 
इससे कया ? परवस्तु का और निजवस्तु का परिणमन बिल्कुल 
भिन्‍न ही है, इसलिए णौच की पर्याय निमित्त के बिना झपते 
आप से ही होती है । 
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श्री कहान जी स्वामी द्वारा प्रचलित यह “बिल्ा;निर्मित्त कासण के 
कार्य होने” का सिद्धान्त कर्म -सिद्धान्त, सम्यवत्व, ज्ञान, चारित्र आदि” 
के प्रतिपादक चारो अनुयोग रूप समस्त आगमों के तथा समस्त विज्ञान 
(साइन्स) के, समस्त त्कशास्त्र, एवं समस्त दर्शन-सम्भत -कार्यकारण 
भाव के प्रतिकूल , है । 
प्स्मिन सति यदू भवति, असति थ न भवति, तत्तस्थ कारणम्‌' 


(अर्थ--जिसके होने पर जो कार्य हो, जिसके न होने पर वह कार्ये 
न हो, वह उस कार्य का कारण होता है । 


यह कार्य कारण भाव का स्वंसम्मत लक्षण है। कारण दो प्रकार 
के होते हैं---१. 'उपादान कारण” जो कि स्वय कार्य रूप परिणत होता 
है। २. 'निमित्त कारण' जो उस कार्य के होने में सहायता करता है। 
उपादाव कारण एक होता है परन्तु निमित्त कारण अनेक हुआ करते हैं । 
जिस तरह उपादान कारण के बिना कोई भी कार्य नहीं होता, इसी 
तरह निमित्त क्वारणों के विना भी कोई कार्य नही होता । 

जैसे रुई से कपडा बनता है, तो दई कपडे का उपादान कारण है, 
विना रुई के कभी सुती कपडा वन नहीं सकता | परन्तु अकेली रुई से 
भी कपडा नही बन सकता ' रई को घायो के रूए में लाने के लिए 
चर्खा और चर्खा चलाने वाली स्त्री या पुरुष होना चाहिये विंना चर्सा 
या मीन तथा उसके चलाने वाले व्यक्ति के धागा अपने आप नहीं 
बन सकता । धागा 3्न जाने पर कपड़ा बनाने के लिए उसको बुनने 
का करधा तथा करघा चलाने वाला जुलाहा होता चाहिये, विठा करपा 
और बवुनकर जुलाहे के उस धागे से कपडा नहीं बच सकता । इस तरह 
रुई से कपडा बनाने के लिए चर्खा, करघा, कातमे वाले, बुनने वाले” 
आदि अनेक कारण होने अत्यन्त आवश्यक हैं उन निमित्त कारणों के 
विना रुई से कपडा त्रिकाल में नहीं बन सकता | 


इस विषय में श्री कहान जी स्वामी का यह मत है कि “कार्य 
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फक्रैवल उपादान कारण से होता है, निमितत कारण कुछ नही करता ।” 
_ उनका यह मानना और कहना स्वेधा गलत है वक्‍्योक्ति न तो कोई 
लौकिक कार्य विना निमित्त कारणो की सहायता के होता है या हो 
सकता है और न कोई आध्यात्मिक बाये--कर्म वधन या कर्मे-मोचन 
(कर्मों से मुषित)] घिना निमित्त कारणों की सहायता के होता है या 
हो सकता है। 


“सामग्री जनिका, नैंक कारणं ।” यानी--3पादान और निमित्त 
कारणों के समुदाय से ही कार्य होता है, केवल अकेले उपादान कारण 
से कार्य नही होता । 

जिनवाणी, जिनवाणी के उपदेष्टा गुर, मन्दिर, प्रतिमा, स्वस्थ शरीर, 

“स्वस्थ मत्त, मिथ्यात्व-अज्ञान असयम का हटना, मनुष्य भव, बज्ञ- 
ऋषभ नाराच सहनन, व्यवहार सम्यक्त्व, व्यवहार ज्ञान, व्यवहार 
चारित्र, धर्म ध्यान आदि १०--५ ही नही किन्तु असख्य अन्तरग, 
वहिरग निमित्त कारणो के मिलने पर ही मुक्ति मिला करती है ॥ उनमे 

“से किसी भी निमित्त कारण की कमी होने पर त्रिकाल में भी मुकित 
नही मिल सकती + अब तक जो धनन्तानन्त जीव सप्तारी बने हुए हैं 
तथा अनन्तानन्त अभव्य, दूरातिदृर भव्य प्राणी अनन्त काल तक सस्तारी 


बने रहेगे, उस सब संसार-प्रमण में या मुक्ति न मिलने मे ऊपर लिखे 
'निमित्त कारणो का न मिलना ही मुख्य वाधक है। 


समयपार ग्रन्ध मे आत्मा के मिथ्य/त्व, अज्ञान, असबम, जीवन, 
मरण आदि परिणमन के मोहनीय, ज्ञानावरण, आयु कर्म आदि द्रव्यकर्मे 
“निर्मितत कारण बतलाये हैं। नियमसार में सम्यकत्व के उत्पत्न होने के 
लिये दर्शन मोहनीय का क्षय, जिनवाणी आदि निमित्त कारण बतलाये हैं । 


प्रत्येक ससारी आत्मा पौदृग्लिक शरीर तथा उसकी इन्द्रियो के 
“निमित्त से चलता फिरता, देखता, सुनता, सू'घता, रस जास्वाद करता, 
“लिखता, पढ़ता, बोलता है। प्रत्येक द्रव्य का परिणमन काल द्रव्य के 


# 
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निमित्त से होता है.। धर्म द्रव्य का निमित्त न मिलने से मुक्त आत्मा” 
अलोकाकाश में नही जाने पाता । 

राजवातिक इलोकवारतिक, प्रमेयकमलमातंण्ड, अष्टसहल्नी श्रादि 
ग्रन्थों में निमित्त कारणों की सार्थकता का समर्थन प्रचुर मिलता है। 
उसे विस्तार भय से यहाँ नही दे रहे । _ 

स्वपर-प्रत्यय पर्याय उपादान तथा निमित्त कारणों द्वारा सम्पन्त 
होती है। द्रव्यों का परिणमन काल द्रव्य की नैमित्तक सहायता से हौता 
है, ऐसा विधान श्री कुन्दकुन्द आदचाये .ने पचास्तिकाय' की 'कालो परि>- 
णाम भवो” भादि १०० वी गाथा भे, श्री अमृतचन्द्र सूरि ने इसकी टीका 


मे (जीवपुदूगलानां, परिणामस्तु बहिरगनिमित्त-भुत-द्रव्यंकाल- _ 


सद॒भावे सति सभुतत्वात्‌) किया है। श्री पूज्यपांद आचाये ने 


सर्वार्थ सिद्धि अ० ५ सूत्र २२ मे समस्त शुद्ध अशुद्ध द्रव्यों के परिणमनमें 


'(धर्सादीनां द्रव्णणां हवपर्यायनिवृ त्ति प्रति स्वात्मनेव बतेघानानां 


वाह्मोपग्रहाद्विना तद्वृत्यभावात तत्प्रवर्तेनोपलक्षित: फाल:) काल 
प्रब्य को अनिवायें निमित्त कारण बतलाया है । ६ 
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व्यवहार चारित्र 


व्यवहार चारित्र को त्याज्य मानकर मुक्ति प्राप्त करना तो, ऐसा" 
है जैसे विना बीज बोये वृक्ष उत्पन्त होना, विना बचपन के यौवन अवस्था 


आने का स्वप्न देखना (आज तक कोई भी मुक्तिगामी ऐसा नही हुआ - 


जो व्यवहार चारित्र के विना आचरण किये घिश्चय चारित्र-धारी बना 
हो और मुक्ति की प्राप्ति कर सका हो। मुवित-मार्य का प्रारम्भ 
सराग प्म्यक्त्व, सराग्र-चारित्र यानी--व्यवहार-तम्यक्त्व, व्यवहार-- 
चारित्र से ही हुआ करता है । 

इस कारण सोनगढ़ का यह सिद्धान्त मूलत्तः गलत है कि “व्यवहार 
चारित्र त्याज्य है' 


आज व्यवंहार चारित्र के अभाव मे-मनुष्यो का पतन हो रहा है,वह. - 
अपने दुराचार से चोर, अमक्ष्य-प्स्‍क्षक, व्यभिचारी, शराबी, बेईमान,. 


;् 
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लुच्चा, गुण्डा, वदमाश वनते जा रहे हैं । जिस तरह पुराने थुग में (भूत- 
काल में) व्यवहार चारित्र ने मनुष्य को सदगुणी, स्व-परहितकारी, 
“धर्मात्मा, सज्जन बनाया, वैसे ही आज भी और अनन्त भविष्य काल 
तक भी व्यवहार-चारित्र ही मनुष्य का उद्धार करेगा। 
व्यवहार चारित्र के बिना शुद्ध आत्मा की बात करना घुने हुए चने 
के समान थोथा चना वाजे घना लोकोक्ति के अनुसार निसार, 
निरथंक है । 
व्यवहार नय 
ससारी जीव का ध्रत्येक कार्य, वह चाहे लौकिक हो या मौक्षिक, 
व्यवहार नय को सत्य मानकर ही करना पडता है। 
श्री कहान जी स्वामी का प्रवचन, लिखना, पढना, देवदर्शन, भक्ति; 
उपासना, खाना, पीना, सोना, बोलना, सुनना, चलना, फिरना सभी 
कुछ प्रवृत्ति व्यवहार नय-अनुसार है । श्री कहान जी स्वामी स्वयं 
मनुष्य, प चेन्द्रिय, सज्ञी, पर्योप्त, जैन आदि व्यवहार नय-अनुसार हैं। 
यदि व्यवहार नय असत्यार्थ है तो उनका प्रवचन, उपदेश, लिखना 
“आदि सभी बातें भी असत्याथ॑ हैं। व्यवहार नय को असत्यार्थ कहने वाला 
“व्यक्ति जरा निश्चय नय से बोलकर, देखकर, सुनकर तो बतलावे । 
'मेसी माता बन्ध्या है, में गुगा हें” कहने वाले मनुष्य के समान ही 
व्यवहार तय को सवेथा असत्यार्था कहने वाला सनुष्य है । 
जगत के प्रत्येक द्रव्य का प्रत्येक भश, वह चाहें शुद्ध हो या अणशुद्ध, 
उत्पाद व्ययात्मक पर्याय रूप हैं । पदार्थ का यह पर्याय है परिणमन 
“व्यवहार नय अनुसार तो है ही । निश्चय नय से तो आत्मा न मुक्त है, 
'न संसारी है, न सर्वेज्ञ है, न अल्पज्ञ है, न शुद्ध है, न अशुद्ध है, न मूर्ख 
है, न चिद्यान, न मनुष्य है, न देव । 
जो भी विकल्पात्मक कथन है वह सब व्यवहार नय अनुसार है । 
“निदेचय नय तो गू गा है। वह कुछ बोल नही सकता । समयसार ग्रन्थ 
भी ब्यवहार तय से निदरचय को बतलाता है । निदचय नय से श्री कहान 
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जी स्वामी वोल कर तो दिखावें, शुद्ध आत्मा' का कथनें' तो योजनों 
और राजुओं दूर की वात रही । 


स्वयं केवलज्ञानी व्यवहार नय के अचलम्बन से उपदेश देते हैं, 
समस्त जिनवाणी निश्चय व्यवहार नय का सन्‍्मान करती है । 


जयघवल-में लिखा है-- 


“ववहारणय पडुच्च पुण पोदमसामिणा चदुवीसण्हुम णियो- 
गद्दराणमादीए मंगल कदं । ण च ववहारणओ चप्पलओ, तती 
चबवहाराणुसारिसिस्साख पठत्तिदंसशादों । जो बहुजीवाणुर्ग- 
हकारी ववहारण भों सो चेव समस्सिदव्वों ति सर्णेणावहारिय 
गोदमथेरेश मंगल तत्य कय ।” (पु० १ पृ० ८) 


अर्थ --गौतम स्वामी ने व्यवहार नय का आश्रय लेकर कृति भादि 
चौबीस अनुयोगद्वारो के आदि में 'णमो जिणाण' इत्यादि रूप से मंगल 
किया है । यदि कड्ठा जाय व्यवहार नय असत्य है, सो भी ठीक नही है 
चरयोंकि उसमें व्यवहार का अनुसरण करने वाले दिष्यों की प्रवृत्ति देखी 
जाती है। अतः व्यवहार नय बहुत जीवो का अनुग्रह करने बाला हैं, 
उसी का आश्रय करना चाहिये, ऐसा मन में निरुच ये करके गौतम स्थ- 
“विरने चौबीस अनुयोगद्वा र के आदि में मगल किया है। 


रियणियवरिज्जप्तच्चा सव्वणया परविणलणों सोहा । 
ते उण ण दिटठसमभो विभयद सच्चे व अलियं वा ।११७। 


अर्थ --सभी वय अपने अपने विषय के कथन करने में समीचीन 
हैं और दूसरे नयों का निराकरण करने में मूढ हैं। अनेकान्त रूप समय के 


जाता पुरुष यह नय सच्चा है और यह नय भ्ूठा है, इस प्रकार का 
विभाग नही करते हैं। - 


तब व्यवहार नय को सर्वथा असत्या्थों कहना ऐसे ही है, जैसे कोई 
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चिल्लाता फिरे कि 'मेरे मौनब्रत है।' 

निदचय से केवली भगवान आत्मज्ञ हैं उपचरित अपदुभूत व्यवहार 
नय से सर्वेज्ञ हैं। (नियमसार गा. १८५) यदि व्यवहार नय या व्यवहार 
नय् का विषय #ूठ है तो सर्वज्ञ के अमाव का प्रसग जा जायगा जो कि 
सोनगढ़ वालो को इष्ट नही है । 

अत. सोनगढ सिद्धान्त की यह बात गलत है, कि व्यवहार नया 
सर्वंधा भसत्यार्थ है। व्यवहार (पर्यायाथिक) नय भी निश्चय नय के 
समान सोलह माने सत्य है ॥ 


के. 
केवल ज्ञान 


श्री कहान जी स्वामी की मान्यता है कि 'केवेल ज्ञान हो जाने परः 
केवल ज्ञानावरण का क्षय होता है ।' सोनगढ़ सिद्धान्त की यह मान्यता 
भी थुक्ति ओर आगम के विरुद्ध है 


संसार का कोई भी कार्य तव होता है जब उस कार्य के प्रतिबन्‍्धक 
कारण का अभाव होता है । सूर्य का प्रकाद्ष तव होता है, जब उसके 
प्रकाश की प्रतिबन्धक काली आँधी, भारी वादल पटल, पूर्ण सूर्य ग्रहण _ 
आदि प्रतिबन्धक न हो । यदि काली आँधी होती है, तब दिन के दोपहर 
को भी अन्धकार फला रहता है, जब काली भाँधी हट जाती है, तभी 
सूर्य का प्रशाश होता है। 

कोई ,वन्दी (कंदी) तभी स्वतस्त्र होता है, जब कि उसकी हथकडी 
वेडी और जेल दूर हो जात्रे । बिना हथकडी, बेडी कटे झौर बिना जेल 
से मुक्ति मिले कोई भी कैदी जेल से मुवत नही हो सकता । 

ऐसी ही बात ससार-बन्दीघर” (जेलखाने) के बन्दियो (कीदियो)' 
ससारी णीनो की भरी है। _ कर्म की हथकड़ी-बेड़ी ने ससारी जीव के 
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आत्मा को ओर उसके प्रत्येक गुण को जकड़ रखा है ।'केवल ज्ञान को 
केवल ज्ञानावरण ने, सम्यक्त्व को दर्शन मोहनीय ने तथा चारित्र को 
चारित्र मोहनीय कर्म ने प्रतिबद्ध कर (रोक) रक्‍्खा है, जव तक वह 
कर्म का प्रतिबन्ध दूर नही होता तव तक सम्यबत्व, केवल-ज्ञान और 
यथाख्यात चारित्र का उदय न होता है भर न हो सकता है | 


जैसे सम्यक्त्व की उत्पत्ति होने से द्गन मोहनीय का क्षय नहीं 
होता किन्तु अधःकरण, अपुर्वेकरण, अनिवृत्ति करणों द्वारा दर्शन मोह- 
नीय कर्म की निर्जंरा और संवर होने के पशचातु सम्यक्त्व होता है १ 
जैसा कि श्री कुन्द कुन्द आचाय ने नियमसार की गाथा ५३ मे सम्यकक्‍्त्व 
के लिए अन्तरंग निभित्त कारण के रूप में “अंतर हेश्ो भणिया, दप्तण- 
मोहस्स खय-पहुंदी' (दर्शन मोहनीय कर्म का क्षय आदि सम्यक्त्व के अंत 
रग निमित्त कारण हैं) वावय द्वारा दर्शन मोहचीय कर्म के क्षय होने 
पर ही सम्यक्त्व की उत्पत्ति बतलायी है। ठीक इसी प्रकार-- 

श्री उमास्वाति आचाये ने केवलज्ञान की उत्पत्ति के लिए कारण 
निर्देश करते हुए दशवे अध्याय के प्रारम्भ में लिखा है--- 


' मोहक्षयाज्ज्ञानदर्शवावरणान्तरायक्षयाच्च केवलम्‌ ॥१॥ 

अर्थ--मोहनीय कर्म के क्षय से और तत्पदचातु ज्ञानावरण दर्शेना- 
वरण तथा अन्तराय कर्म के क्षय हो जाने से केवल ज्ञान (केवल दर्शन) 
होता है। 

यानी--पहले केवलज्ञानावरण का क्षय होता है, तब केवलज्ञान 
होता है । ऐसा नहीं है कि पहले केवल-ज्ञान हो जाय उसके पीछे केवल- 
नानावरण का क्षय होवे । 
. . इसी वात का श्री कुन्दकुन्द आचाये अपने आध्यात्मिक ग्रन्थ समय- 
सार की 'सो स॒व्वगाणदरसी” आदि १६० वी गाया द्वारा संकेत करते 
हैं। एवं श्री पुज्यपाद, अकलंक देव, नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती, श्री 
अमृतचन्द्र सुरि आदि सभी ग्रन्थकार इसका समर्थन करते हैं 8 


श्छ्प 


पल मम [आप 
अन्तिम-निवेदन 
इस प्तमय केवल-ज्ञानी, मनपर्ययज्ञानी, अवधिज्ञानी, श्र्‌ तकेवली 
सथा अन्य किप्ती विशेष ज्ञान-ऋद्धि-घारक ज्ञानी का सदुभाव नहीं है, 
(जेसके समक्ष जाकर किसी बात का निर्णय किया जा सके । इस समय 
तो हमारे सामने आएं ग्रन्थो के रूप मे लिनन्‍वाणी ही उपलब्ध है, 


अत. हमको अपनी श्रद्धा, ज्ञान और भाचार जिनवाणी के अनुसार 
बनाना चाहिये । 


जिन-वाणी प्रथमानुयोग, करणानुयोग चरणानुयोग और द्रब्यानुयोग 
"के रूप में निवद्ध की गई है । जिनवाणी के श्रद्धालु को चारो अनुयोगो 
का स्वाध्याय करके ज्ञान-साधना करनी चाहिये, तभी जिनवाणी का 
रहस्य प्राप्त किया जा सकता है । 


पी कहान जी स्वामी ने जो अपने जीवन में क्रान्तिकारी परि- 
वर्तन किया है, उस आध्यात्मिक परिवर्तन को उन्हें चारो अनुयोगो के 
अन्यो के मामिक स्वाध्याय द्वारा सफल करना चाहिये । द्रव्यानुयोग 
का रहस्य करणानुयोग का ज्ञान प्राप्त किये विना प्राप्त नही होता ॥ 
श्री कहान जी स्त्रामी ने जो अपने प्रवचन और ग्रन्यो के निर्माण में 
मोटी-मोटी सैद्धान्तिक गलतिया की हैं, उसका मूल कारण यह प्रतीत 
होता है कि उन्होने गोम्मटसार आदि ग्रन्थो का गम्भीर अध्ययव चही 
किया । 


इसी कारण वे शुद्ध आत्म-तत्व का निरूपण तो करते हैं, किन्तु यह 
नही बतलाते कि आत्मा शुद्ध होता किस तरह है, कैसे परिणाम आत्मा 
को कितना शुद्ध करते हैं, बहिरात्मा से अन्तरात्मा कैसे बनता है और 
अन्तरात्मा से परमात्मा कँसे हुआ करता है; सम्यक्त्व से प्रात्मा की 
कितनी शुद्धि होती है, और चारित्र से कितनी होती है, कर्मों का सवर 
ओर अविपाक-निर्जेरा किस ग्रुण-स्थान से प्रारम्भ होती है भौर 
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किस किस गुण-स्थान में वह संवर, निर्जेरा की मोर, क्रिंतनी-कितनी 
बढ़ती जाती है, संवर और निर्जरा की हानि वृद्धि का करिण क्‍या है, 
कर्मों का श्रास़नव, बन्ध, सत्व, उदय किस किस ग्रुण-स्थान में कितना 
होता है ? | 


इन बातों को विना अच्छी तरह जाने समभे और विना बतलाये 
आत्मा शुद्ध न तो किया जा सकता है और न कराया जा सकता है । 

जैसे अपने मेले कपडे के विषय मे यों कहे कि “हमारा वस्त्र तो 
निर्मल स्वच्छ है, उसमें रंच-मात्र भी मेल नहों है। हमें तो 
उसकी निर्मेल स्वच्छता दिखाई दे रही है। वस्त्र का परिणमन 
वत्त्र में है, मेल का परिणमन सेल में है । पर-पदार्थ. मेल 
हमारे बस्त्र की स्वच्छता को नहीं बिगाड़ सकता ।॥” इत्यादि 
बातों के कहने सुनने से वस्त्र साफ नहीं होता । उसके लिये तो जल 
और सावुन द्वारा साफ करने का परिश्रम करना पडता है । 

इसी तरह भात्मा का कर्म मल, केवल आत्मा को शुद्ध-बुद्ध-पिद्ध 
समझ लेने मात्र से या मघुर वाणी में कह देने मात्र से दूर नहीं हो जाता, 
उसके लिये यथाविधि कुछ तप त्याग संयम का श्रम भी करना पडता 
>है, विषय-भोगों का सम्पर्क छोड़ना पड़ता है, मन वचन उछारीर की 
अवृत्ति बदलनी पडती है, आत्म-ध्यान का अभ्यास करना पड़ता है। 
जैसे कि सम्यग्हष्टी, महान्‌ ज्ञानी तीथ करों ने किया | केवल चर्चा करने 
से कुछ नहीं बनता । प्रथमानुयोग का स्वाध्याय किये विना आत्म-शोधन 
की क्रियात्मक (अमली प्रेक्टीकल) प्रक्रिया नही मालूम हो सकती । 


ज्ञान का संचय 


साँस के लिये स्वच्छ वायु लेने के लिये तथा दृषित वायु अपने 
बर में से या कमरे में से बाहर निकाल के लिये- कमरे की खिडकियों 
को तथा प्रकाशदानो (रोशनद्वानों) को खुला रखना चाहिग्रे। जो मनुष्य 
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अपने कमरे या मकान की खिडकियो तथा प्रकाशदानो (रोशनदानो) को 
बन्द रखते हैं, वे कभी स्वस्थ नही रह सकते । 

, ठीक, इसी तरह वुद्धिमान पुरुषको ज्ञानके कण संचित करने के लिये 
अपने मस्तिष्क (दिमाग) की खिडक़ियाँ भी खुली रखनी चाहिये जिससे 
ज्ञान-भडार मे वृद्धि होती रहे । जो मनुष्य अपने दिमाग की खिडकिया 

बन्द * र लेते हैं वे अपने ज्ञान को परिष्कृंत नही कर सकते । 

' सोनगढ के नेते। केवल द्रव्यानुयोग का स्वाध्याय करते हैं वे अपने 
मस्तिष्क की खिडकियां प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग के 
लिये धन्द .किंये रहते हैं, इसी कारण प्रतीत होता-है कि उनका आध्यो- 
त्मिक-ज्ञान अघुरा यानी एकान्त-पक्षी बन गया है ( निश्चय नय के 
प्रेमी होकरः भी वे निरचय नेयकी भी आलाप-पद्धति आदि ग्रन्योके स्वा- 
धंयाय किये बिना अंभी तक ठीक नही समझ पाये, गुण-स्थानो को नहीं 
जान पाये एवं निश्चय और व्यवहार धं् या रत्तत्रय को नहीं समझ्न 
पाये , जैसा कि उनके द्वारा निर्मित एव प्रकाशित ग्रन्थों से प्रगटा होता 
है। छहंढाला, द्रव्ग्सग्रह--जैसे ग्रन्धी की सोनगढी टीका इसका स्पष्ट 
उदाहरण है। मूलग्रन्थ कुछ कहता है तो उसकी सोनगढी टीका कुछ 
कहती है।.* 

/” समयसार की श्री अमृतचन्द्र सूरि कृत तथा श्री जयसेन आचाये 
की टीका कुछ कहती है भौर॑ सोनगढ से प्रकाशित समयसार प्रवचन 
कुछ कहता है। 

सैद्धान्तिक विवाद इसी एकाज्भी (केवल द्वव्यानुयोग के) स्वाध्याय 
का फलें है । यदि समस्त अनुयोगो का स्वाध्याय, मंनत, चिन्तन हो' तो 
एक ही आम्नाय के व्यक्तियो मे परस्पर सैद्धान्तिक विवाद हो नही 
सकता । 

कह अनुयायी गे; * » 

' )।सोनगढ के अनुर्यायी'वर्ग ने अपना सुन्दर नाम “मुमुक्षु' रकखा अवश्य 
है पंरन्‍तु सुक्ते होने के लिये जो चारी अनुथोगो का 'ज्ञाने-अेजेन 'करने के 
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(लिये प्रयास होना चाहिये, सो उन्होने भी नहीं किया । 'द्रव्यानुयोग के 
सिवाय अन्य अनुयोगों के ज्ञानकण कही उनके हृदय में” न घुस आवें 
इस आशंका से उन्होने अन्य तीन अनुयोगो के लिये अपने हृदय-के बज 
कपाट बन्द कर लिये हैं। वे द्रव्यानुथोग के सिवाय अन्य किसी अनुयोगका 
स्वाध्याय करते ही नही । ० | ' 


उनसे यदि गुणस्थानों के विषय मे, नयों के विषय में या कर्मो के 

वन्ध, उदय, सत्व, सक़मण, उदीरणा, सवर, निर्जरा आदि के विषय में 
थृछो तो लगभग ६६ प्रतिशत मुमुक्ष सज्जनों का यही एक उत्तर होता 
है कि (हमने तो आतंमा को समझना है, अन्य बातों से हमें कया 
प्रयोजन । है 

ः ऐसी दशा मे वे क्या तो समयसार समझेंगे और क्या आत्मा को 
समझेंगे । जिस व्यवित ने अपने वस्त्र का मेल, मेलका कारण तथा मल 
झूटने की विधि और उसका प्रयोग न समझा, भला वह वस्त्र को क्या 
साफ कर सकेगा। 


वे अपने स्वाध्याय मे जब तक सिवाय गलत सोनग्रढी साहित्य के 
अन्य भा ग्रन्थों को नही लेंगे तब तक वे एकान्तवादी धारणा से छूट 
कर अनेकान्तवाद में कैसे भा सकते हैं ? 


इन्दौर आदि विभिन्‍न स्थानों पर समाज में परस्पर तनाव उत्पन्त 
होने करा मूल कारण केवल यह है कि मुमुक्ष्‌ भाई सोनगढ़ी साहित्य के 
साथ अन्य कोई भी आए ग्रन्थ नही पढना चाहते । जब कि जनता सभी 
अनुयोगों का स्वाध्याय चाहती है। ह॒ 


सोनगढी ग्रन्थों मे दिगम्बर मुनियों की अश्वव्य (न “सुनने योग्य) 
तिन्‍दा भी अनेक स्थलों पर विभिन्‍न रूप से लिखी हुई है । (उसका 
उल्लेख करके हम जनता की भावना को भड़काना[ उचित नही समभते ।) 
यह बात भी सामाजिक विवाद की कारण बन जाती है । न्‍ 


श्प्र 


कप अनुचित प्रणाली 

' ब्ारित्र मोहनीय कर्म का जब तक उदय रहता है तब तक प्रत्येक 
जीव के अनेक प्रकार की इच्छाएँ हुआ करती हैं। उन धच्छाओ मे से 
एक इच्छा यदज्यो-लिप्सा यानी--यश्य कौति प्राप्त करने की आकाक्षा भी 
है। यश्ष प्राप्त करने की तीत्र इच्छा घामिक या आध्यात्मिक महानु- 
भावों के भी होती है। क्योंकि वे भी तो रागी मोही होते हैं । इसलिये 
अध्यात्म-प्रेमी व्यक्ति भी अपने यश्ष-कीत्ति के प्रसार के लिये कृत, 
कारित, अनुमोदना के रूप मे विविध कार्य रुचि के साथ करते हैं । इस 
यशो-लिप्सा पर विजय प्राप्त करने वाला कोई विरला ही उच्चकोटि 
का महात्मा होता है। 


परन्तु तत्ववेत्ता, अध्यात्म-प्रेमी धर्मात्मा को यह घ्यान रखना 
आवद॑यक है कि वह अपना यज्ञ फैलाने की इच्छा से कोई ऐसा कार्य 
न करे और न अपने अनुयायियो द्वारा अपने लिये होने दे जिससे मिथ्या 
प्रवृत्ति चल पडे । 

सोनगढ मे कुछ ऐसी प्रवृुत्तिया जड जमाती जा रही हैं जिन्हें 
सोनगढ के नेताओं को कडाई के साथ र,क देना चाहिये। 


भ्रसत्य वार्ता 
राजकोठ के श्री ब्र० चुन्नीलाल जी देताई ने अपनी पुस्तक (सोन- 
गढ़ का कलक॒) भे, श्री प० सरनाराम जो ने अपने लेख में तथा श्री 
कहान भजन मजरी पुस्तक मे चपकलाल मोहन डगली ने यह अभिप्राय 
लिखा है कि-- 


“श्री कहान जो स्वामी पूर्व भव में विदेह क्षेत्र मे एक राजए 
के राजकुमार थे। उन्होंने अपनो पत्नो के साथ श्री १००८ 
सीमन्धर तोथेकर का दश न सप्वशरणख में जाकर उस समय 
किया था जब श्रो कुन्दकुन्द आचाय॑ वहां गये थे । 
सोनगढ़ के नेताओं तथा श्री कहान जी स्वामी की ओर से इध् 
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्ि 
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बात का निराकरण नही किया गया, इससे प्रतीत होता है कि 'मौच 
सम्मतिलक्षणम्‌' नीति के अनुसार आप इस बात से सहमत हैं। किसी 
के पृ्वंभव की वात कोई अन्य व्यक्ति कह भी नहीं सकता, अतः सभव 
है कि, यह बात श्री कहान जी स्वामी ने ही कही होगी । जैसा कि पं० 
सरनाराम जी ने लिखा भी है । 


परन्तु यह बात असंगत है। विदेह क्षेत्र में भाग्यशाली मनुष्यों की एक 
कोटि पूर्व की (अरबों वर्ष की) भायु होती है। तदनुसार श्री कुन्दकुन्द 
आचाये के समय क्षनुसार युवक राजकुमार दो हजार वर्ष पीछे ही 
विदेह क्षेत्र से,चय कर श्रो कहान जी स्वामी के रूप में कैसे उत्पन्न हो 
सता है ? अकालमृत्यु की घटना से ही ऐसा होना सम्भव है। 


विदेह क्षत्र का वह राजकुमार सम्यग्हष्टि न होगा, अन्यथा वह 
मनुष्य आयु का बन्ध करके श्री कहान जी स्वामी के रूप में कंसे उत्पन्तः 
होता । सम्यक्त्वी मनुष्य के तो देव आयु का बन्ध होता है। 


विदेह क्षेत्र का भाग्यशाली मनुष्य यदि मनुष्य भी होता, तो विशेह 
में तो जन्म लेता जिससे उसी भव से उसको मुक्ति प्राप्त करने के 
साधन सुलभ होते तथा साक्षातु तीर्थ कर के दर्शन करने का भ्वसर 
मिलता रहता। 


इत्यादि, सिद्धान्त की छाया में यह बात गलत सिद्ध होती है । 


कलिकाल में उत्पन्न हुआ भरत क्षेत्र का कोई व्यक्ति विदेह क्षेत्र 
में जन्म ले, यह तो उसके अभ्युदय (उन्नति) और नि.श्रेयस (कल्यारा) 
का चिन्ह है किन्तु विदेह क्षत्र का राजकुमार कलिकाल में भरततक्षेत्र 
में उत्पन्न हो, यह उन्‍नति और कल्याण का चिन्ह नही | 


श्री कहान जी स्वामी को जनता की यह गलत धारणा दूर कर 
दैनी चाहिये | 


श्परडं 


चित्र की पुजा 

बम्बई के मन्दिर मे श्री कहान जी स्वामी का एक बडा चित्र एक 
अलग वेदी में विराजमान है । मन्दिर मे दशंत करने के लिए आने वाले 
भक्त स्त्री पुरुष उस चित्र को अहंन्त भगवान के समान साष्ठाग नमस्कार 
करते हैं, उस चित्र की आरती उतारते हैं। जब श्री कहान जी स्वामी 
जती भी नही हैं, अन्नती हैं, तव उनके चित्र की इस तरह पूजा, भक्ति 
की जानी बहुत अनुचित है। श्री कहान जी स्वामी को यह गलत पेद्धति 
तत्काल रोक देनी चाहिये । 


नानस्तम्भ में मुति 
समवध् रण की अनुकृति रूप में मन्दिर का निर्माण किया जाता है 
और सप्रवशरण के वहिर्भाग में बने हुए मानस्तम्भ का अनुकरण करके 
मन्दिर के सामने मानस्तम्भ बनाया जाता है। मानस्तम्भ मे अहेन्त भग- 
वान की प्रतिमा विराजमान की जातो है । परन्तु श्री कहान जी स्वामी 
के भक्त मानस्तम्भ मे श्री कहान जी स्वामी की पूर्ति भी बना देते हैं । 
यदि कहान जी स्वामी महात्रती मुनि होते तव तो उनकी मूत्ति दिगम्वर 
आम्नाय का बोध कराने वाली होती । परन्तु वे वस्त्रधारक अन्नती के 
रूप मे हैं, तो उनकी वस्त्रधारिणी मूर्ति से श्री क्षुन्दकुन्द आचाये के 
'निम्नेन्थ जिनेन्द्र रूप का घात होता है। यह बात इस समय साधारण 
प्रतीत होती है परन्तु कालान्तर मे बहुत हानि-प्रद सिद्ध होगी। श्री 
कहान जी स्वामी तो सदा न बने रहेगे (हमारी तो भावना है कि वे 
चिरायु हो) परन्तु उनके अभाव में मानस्तभ्भ में उत्कीर्ण उनकी 
भतिमा उनके दिगम्बरीय मान्यता या चिन्ह का बोध न करा सकेगी । 


इस पर श्री कहान जी स्वामी गम्भीरता से विचार करें। - 
पागले 


श्री कहान जी स्वामी एक ओर तो शुद्ध सम्यग्दशेन को;ही; उपादेय 
वजताकर व्यवहार रत्वतत्रय को भी त्याज्य बताते हैं। देवमृढता, ग्रुरुू- 
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मूढता और लोकमृढ़ता को वडी हढता से निषेध करते हैं, किन्तु उधर 
उनके आश्रय से मिथ्यात्व का प्रचार भी हो रहा है,यह एक विचित्र बात 
है। यह वात अनेक बार प्रकाशित हुई है कि श्री कहान जी स्वामी के 
चरणों 'के तलवों पर केसर लगाकर उनके भक्त जन वस्त्रो पर उन 
चरणों-चिन्हो की छाप (पागला) ले लेते हैं । उन पागल्नों को वे अपने 
घरों मे इस मान्यता से ऊचा टाग देते हैं कि इनके निभित्त से लक्ष्मी, 
स्वास्थ्य, सुख; सुविधा का समागम होगा । 


क्या यह प्रथा और मान्यता लोकमूढता अथवा ग्रुरमृढ़ता की प्रतीक 
नही है ? श्री कहान जी स्वामी गम्भीरता से विचार करें। 


तीर्थड्रर का अवतार 
श्री कहान जी स्वामी की ७४ वी. वर्षगाँठ पर श्री ब्रजलाल 
फुलचन्द्र भायाणी (सौराष्ट्र) द्वारा प्रकाशित 'कहान भजन मजरी' 
(प्रथम पुष्प) पुस्तक से पृष्ठ १० तथा पृष्ठ १७ पर श्री कहान जी स्वामी 
को 'तीथ कर' बतलाया गया है | पृष्ठ € पर श्री कहान जी स्वामी को 
केवल ज्ञान का टुकड़ा लिखा है। 


क्या सोनगढ़ के नेताओं को तथा स्वयं श्री कहान जी स्वामी को 
अपने लिए प्रयुक्त ये विज्ेषण उचित , प्रतीत होते है ? गहराई से 
विचार करें । ह 


ये बातें जनता में मिथ्या प्रवृत्ति (भिथ्यात्व) फैलाने वाली हैं, अतः 
इनका कडाई के साथ निराक रण होना चाहिये । - 
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विद्वानों का कर्तेव्य 


विद्वान सदा सरस्वती का उपासक रहा है | लोक मे सरस्वती का 
वाहन नीर क्षोर का विवेक करने वाले 'हस' को भाना गया है! 
तदनुसार विद्वानों को सरल्वती माता (जिनवाणी) का हृदय से सन्‍्मान 
करके उससे विमुख कोई वार्ता न करनी चाहिये। चारो अनुयोगो का 
रूप घारण करने वाली जिनवाणी “सर्वाज्भ सुन्दरी बनी रहे, उसका 
कोई अग्र-भग ने होने पावे”, इसका उत्तरदायित्व विद्वानों पर है, 
जिसका निर्वाह प्रत्येक जैन विद्वान को शुद्ध हृदय से करना चाहिये । 


“आत्मा के अस्युदय के लिये चारित्र का आचरण भी अनिवायें 
आवश्यक है, निरचय-व्यवहार-आत्म-परिणति साध्य-साथन रूप है, 
विचार-धारा अनेकान्तमयी सत्य है, एकान्त-पोषिणी असत्य है, कार्ये- 
सिद्धि उपादान तथा निमित्त दोनों प्रकार के कारणों से हुआ करती 
है, कपायांश बन्ध का कारण है, न्रत तप सयम सव॒र निर्जरा का कारण 
है ।” इत्यादि विषय पर विद्वानों को गोम्मटसार, सर्वांसिडि, राज- 
वातिक आदि भ्रन्थो के आधार से स्पष्ट विवेचन करना चाहिये । 


जगता को असतु मार्ग से हटाकर जिनवाणी-सम्मत सत्पथ का 
प्रदर्शन करना विद्वानों का कर्तव्य हैँ । 
नौतिकार ने विद्वान्‌ को लक्ष्य करके कहा हैं-- 


तोरक्षीरविवेके हसालस्य त्वमेव कुरुषे चेत्‌ । 
विश्वस्मिन्‍नधुनान्य कुलब्रत पालयिष्यति कः ॥ 


यानी--हे हस ! यदि तुप दूघ और जल को अलग-अलग करने 
मे आलस्य करोगे तो इस जयत में सत्य असत्य का भेदभाव कौद 
दिखलावेगा ? 


श्पप८ 
*? 
>> हमारी भावना है कि श्री कहान जी स्वामी यथार्थ में ऐसे ही 
.. “विद्ववन्य सदुगुरु बनें । जब आपने श्री १०८ कुन्दकुन्द आचार्य भे 
सत्थ्रद्धा जाग्रत करके आत्म-अम्युदय के लिये अपने जीवन में महाचु 
- ऋान्ति की है तो आपको श्री कुन्दकुन्द आचाये के चरण-चिह्नो पर 
चलकर निग्न॑ न्थ-मुनिचर्या भी करनी चाहिये। मनुष्य-जीवन की यह 
सबसे बडी सफलता है। भआाफ् इस मानुपीय परमपद का निर्वाह ने कर 
कर सकते हो, ऐसी बात नही है, हृदय में हढ भावना लाने की केवल 
आवश्यकता है) अपने दरीर से आत्म-सावना का यह कार्य बआात्मतत्त्व- 
वेत्ता को मवदय लेना चाहिये । 


/ यदि आप ऐसा न कर सके तो कम से कम प्रतिज्ञापुतृक सप्तम 
प्रतिमा का निर्दोष निरतिचार चारित्र ययाविधि स्वीकार करें । 


, उस दशा में महान गुरु-पद का प्रतीक संद्ग॒गुर विशेषण अपने नाम 
के साथ न लगावें, न अन्‍य व्यक्ति क द्वारा लगने दें तथा सद्गरुर् के 
नाम पर अपना जयघोष भी न कराया करें। ऐसा करना, कराना 
दर्शेत मोहनीय कर्म के आख्रव का कारण गुरु का अवर्णवाद है) आप 
अपने भक्‍तो को ऐसा करने से नही रोकते है इसका अथे त्तो यह है कि 
आपको अपनी ऐथी असतु प्रशसा में रुचि है। 


काल लब्धि 


चारित्र पालन के लिये काल-लब्धि का यह वहाना करना, कि 'जब 

हमारे काल लब्धि आवेगी, तव बिना कुछ प्रयत्न किये ही स्वय हमारे 

“सयम का आचरण हो जायगा,” आत्मार्थी सत्पुरुष के लिये अनुचित 

वार्ता है। इस तरह तो आप अपनी श्रद्धा में भी परिवर्तत न कर 
“सकते थे । हे 

उत्साह और साहस के साथ विवेकी पुरुष को “शुप्रस्य क्षीघत्रमु नीति 

- अनुसार शुभ ज्ञाचरण करते मे देर न करनी चाहिये । काल-लब्धि 


३ 


श्र 


१ उचित कारण-कलाप की योजना करने पर स्वयं आ जाती हैं ।* 
ँ्यर लोग काल-लब्धि के दास बना करते हैं । 


साहती व्यक्ति काल-लब्धि को दासी बनाते है । 


भाशाया ये दासास्ते दासाः सर्वेलोकस्य । 
आशा येषां दासी तेषां दासायतदे लोफ: ॥ 


| प्रथं-काललव्धि की आगा के जो दास होते हैं। वे समस्त जगत 
के दास होते हैं और जो आशा को अपूनी दासी बना लेते हैं, सारा 
जगत उनका दास वन जाता है । 


भुखपत्ती उतारते समय आपने काललब्धि की प्रतीक्षा नही की थी । 
बात्म-हितार्थी व्यव्रित आत्महिंत करने. के लिये काल-लव्धि का 
मुखापेक्षी नही, वनता-। आप जब खाने, पीने, पहनने ओढने, आाने-जाने 
बोलने-चालने, सोने, घुमने-फिरने आदि लौकिक कार्यो' मे काल-लब्वि 
की प्रतीक्षा नही करते तो सयम-भाचरण मे काल-लव्धि की प्रतीक्षा 
वयो कर रहे हैं ? . 


श्री प० टोडरमल जी ने काल-लब्बि को फटकार अपने मोक्षमार्ग 
प्रकाशक' ग्रन्थ में बतलाई है, उस पर विचार कीजिये ॥ - 


शुभ कर्म के उदय से कार्य में सफलता मिलने के लिये अनुकूल 
सामग्री का सिलना ही काल-लब्पि हैं। सो आपको वैसी योग्यता प्राप्त 
है, ग्रहस्थाश्रम के वन्धन से भी आप अतीत हैं। इप काल-लब्धि का 
लाभ उठाकर आप महाव्रत्त वारी सद॒गुरु वन सकते हैं 


हा 


मुनि का द्रव्य लिड्ग मावलिड्ध 
” बुद्ध मे विजय प्राप्त, करने लिये योढा सैनिक के शरीर में बल तथा 
हृ्दंग में - वीरतामंय अन्तरग' उत्सांह”“होना तो परम आवद्यके है ही 
उसके बिना तो वह अपने छात्र पर विजय पा ही नहीं सेकंता । परन्तः 


:इसकै/सीथ हो उसकी बाहरी साधन-सामग्री होना भी अत्यन्त आवश्यक 

>है | वीरता का उद्बोधक गणवेश (वर्दी) तथा बरछी,तलवार, वन्दूक, 
गोली, वारूद जादि बाहरी सामान छिपाही के पास न हो तो उसका 
अन्तरज्ध वीरभाव व्यर्थ हो जाता है, केवल उस अन्तरज्भ वीरता के 
कारण ही उसको युद्ध में विजय नहीं मिल सकती । 


इसी तरह यदि अन्तरज् में संसार, धरीर और भोगो से वैराग्य 
भावना हो किन्तु बाहर से साप्तारिक परिग्रह का, शारीरिक पोषण का, 
» पहनाव उढाव का तथा इन्द्रिय-विषय-भोगो कप्परित्याग न किया हो तो 
यह हृदय की वैराग्य भावना स्थिर नही रहती, लुप्त हां णातो है।. 
“जैसे एमशान भूमि में मनुष्यों का वेराग्य असफल रहता है। 
यदि भगवान नेमिनाथ वस्त्र आभूषण आदि उतार कर मुनि-दीक्षा 
अ्रहण न करते, तो कोरी वैराग्य-भावना से उनको घात्म-सिद्ध कदापि 
“न मिलती ( 
भुनिका द्रव्य-लिग (नग्न दिगम्बर वेश) घारण किये बिना कभी 
भाव-लिग यानी--प्रत्याख्यानवरण कषाय के क्षयोपशम से होने वाला 
“अन्तरग मुनि चारित्र नही होता । दृव्पलिग होने पर भावदेग कदाचितु 
न भी हो, परन्तु भावलिंग तो द्रव्यलिग के विना कदापि (कभी भी) 
-नही होता । 
इसी कारण श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने सूत्र पाहुड की २३वीं गाया 
“में स्पष्ठ कहा है--- 
ण वि सिज्कई वत्थधरो जिशसासण जद्॒बि होइ तित्थयरो । 
अर्थे--वस्त्रादि बहिर॒य परिग्रहधारी यदि तीर्थंकर भी हो तो भी 
“वह धात्म-सिद्धि (मुधित) प्राप्त नही कर सकता | 
इस कारण यह खयाल करना मूलतः गलत है कि जब हमारे संयम- 
“थाती कृषाय का क्षयोपशम होगा तब बाहरी परिणग्रह का त्याग अपने 
आप हो जायगा । क्योकि एक तो बहहिरंग परिग्रह के रहते हुए अन्तरंग 
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एजकोट धादि में बने हुए मन्दिरों में जुद्रजातीय व्यक्ति पुजन प्रक्षाल् 
़रते हैं । यह घात बहुत अनुचित है, इसका सुधार हीना चाहिये। 





